ग्राचार्यकल्प पं॑० टोडरमल विरचित--- 


मोक्षमार्गं-प्रकाशक 


4 34 3 3 4 4 444 
अं और और ८ औ८ ९ ९ अर और और और ९९ अर 
23 3 3 3 $ 4 3 


प्रकाशक : 
मुसह्दीलाल जेन चेरीटेबल ट्रस्ट 
२/४, दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


भोक्षमार्ग-प्रकाशक 


प्रकाशक : 
मुसद्दीलाल जैन चेरोटेबल ट्रस्ट 
२/४, अंसारी रोड दरियागंज, नई दिल्ली-२ 


प्रथम बार १६०० 


मूल्य : स्वाध्याय 


मुद्रक : 
गोता प्रिथिग एजेंसी 
डो-१० ५, न्यू सोलमपुर, 
दिल्‍ली-५३ 


प्रंकांशकीय' 
“दुलेभ है संसार में, एक जथारथ ज्ञान” 

--संसार में हर पदार्थ यथाकथंचित्‌ प्राप्त किया जा सकता 
संभव हो, पर सदज्ञान की प्राप्ति बड़ो कठिनता से होती है। हमने 
बहुत से शान-विशञान वेत्ताओं को कई बार देखा ओर, सुना ;है पर 
सम्यग्ज्ञानी विरले हो हैं। जिन जीवों ने सम्यस्शानाराधना कर मोक्ष- 
मार्ग को जाना वे जीव वास्तविक सम्यर्शञानी हैं ओर ऐसे सम्यग्शा- 
नियों में पं० प्रवर टोडरमलजी का प्रमुख स्थान है। उन्होंने 'मोक्षमार्गं 
प्रकाशक' ग्रन्थ लिखकर भव्यजीवों का जो उपकार किया है वह्‌ 
माज के युग में अत्यन्त उपयोगी हो रहा है । 

गत वर्षों में जब ट्रस्ट से 'प्रमेयकमलमातेण्ड' का प्रकाशन 
हुआ, तब से मेरी भावना '"मोक्षमार्ग प्रकाशक' के प्रकाशन की रही, 
पर वह भावना अब पूरी हुई। में अपने को कृतार्थ समझूंगा, जब 
भव्यजीव इसके स्वाध्याय का लाभ उठववेंगे। 

इस प्रकाशन में मुझे वीर सेवा मन्दिर के सौजन्य से श्री 
पद्मचन्द्र शास्त्री से पूरा सहयोग मिला है--उन्होंने प्रफ-संशोधन और 
छपाई आदि में पूरी सावधानी रखी है। वे जैन-आगम करे ज्ञाता, स्पष्ट 
ओर निःस्पृही विद्वान हैं और ज्ञानोपयोग के लिए समर्पित जेसे। ट्रस्ट 
उनका अत्यन्त आभारी है। श्रो मुन्‍्नालाल जो तत्त्वज्ञ हैं उन्होंने 
आद-मिताक्षर' लिखा हम उनके भी आभारो हैं। गीता प्रिट्टिग 
एजेंसी ने छपाई आदि का कार्य सुब्यवस्थित ढंग से किया उसे 
भी धन्यवाद ! 


शान्तिलाल जेन, अध्यक्ष 
मुसह्दोलाल जन चेरोटेबल ट्रस्ट 
२/४ अंसारी रोड दरियागंज, नई दिल्ली-२ 


आद्य-मिताक्षर 


पं० प्रवर श्री टोडरमल जी कृत मोक्षमार्गे-प्रकाशक अ्ंथ सन्‌ 
१८९७ में बाबू ज्ञानचन्द्र जेन लाहौर द्वारा प्रकाशित हुआ । तदनंतर 
सन्‌ १६११ में श्रो पं० नाथूराम प्रेमी ने जैन ग्रंथ रत्नाकर से प्रका- 
शित किया । सन्‌ १६३६ में जिनवाणी प्रचारक कार्यालय ने और 
१६४५० में सस्‍्तो ग्रंथमाला वीर सेवा मन्दिर ने प्रकाशित कराया। 
१६६४ में नया मन्दिर दिल्ली से सस्ती ग्रंथमाला कमेटी से प्रकाशित 
हुआ । इसके अतिरिक्त अन्य कई स्थानों से अन्य संस्करण भो निकले 
होंगे। सन्‌ १६७० में इसका उर्दू तजूमा भी मुंशी सुमेरचन्द जी ने 
दाताराम चैरिटेबल ट्रस्ट से प्रकाशित कराया। इस प्रकार इसकी 
लोकप्रियता प्रसिद्ध है। प्रस्तुत प्रकाशन उक्त श्ंखला की एक नई 
कड़ो है। जो श्री शान्तिलाल जो कागजी के सौजन्य का फल है । 


श्री शान्तिलाल जेन कागजी ने अपने पिता स्व० श्री मुसद्ी- 
लाल जेत के नाम से एक चैरिटेबल ट्रस्ट चला रखा है--जिसका 
उद्देश्य उपयोगी ग्रन्थों का प्रकाशन करना, छात्रवृत्ति देना और अस- 
हायों की सहायता करना है। ट्रस्ट इससे पूर्व प्रमेयकमल मारतंण्ड, 
मुक्ति मन्दिर, भकतामर स्तोत्र (कविता वद्ध) का प्रकाशन करा चुका 
है । लालाजी स्वाध्याय प्रेमी, धर्मात्मा प्रकृति के हैं और जिनवाणी- 
प्रचार में जागरूक । वरियागंज में अहिसा प्रचारिणी शास्त्रसभा 
स्थापित है आप उसके प्रधान हैं। लगभग २० वर्ष पहिले सभा ने 
पं० टोडरमल दिवस मनाया था उसमें अनेकों विद्वानों ने भाग लिया। 
आज भी पर्यूषण पे में शास्त्र प्रवचन की व्यवस्था, आश्रम कमेटी के 
अन्तगंत उचत सभा द्वारा हो होतो है। लालाजी का जन्मस्थान ग्राम 
फुगाना, जिला मुजफ्फरनगर है ओर आजकल दरियागंज दिल्ली में 


ओआश-मिताक्षर १ 
रहते हैं। दिल्‍ली के प्रमुख कागज व्यवसाथियों में इनकी गणना है 
ओर धघर्मंकायों में सदा आगे रहते हैं । 

जैन-साहित्य में हिन्दी के अनेक प्रन्थ उपलब्ध हैं परन्तु 'मोक्ष- 
मार्ग-प्रकाशक' की शेली का अनुसरण करने वाले ग्रन्थ दुलंभ हैं। 
इधर ला० शान्ति लाल जी को इस ग्रन्थ और इसके कर्ता के प्रति 
विज्येष निष्ठा है। फलतः उन्होंने इस ग्रन्थ के प्रकाशन का संकल्प कर 
इसे प्रकाशित कराया है। वास्तव में यह ग्रन्थ मोक्षमार्ग अर्थात्‌ संसार 
से छूटने का मार्ग दिखाता है। इस ग्रन्थ के रचयिता स्व० आचार्य- 
कल्प पं० टोडरमल जी हैं । उनकी विद्वत्ता का क्या कहना ? उन्होंने 
केवल २८ वर्ष की अवस्था में अनेकों टीकाएं कीं ओर मोक्षमार्गे- 
प्रकाशक जेसा स्वतंत्र ग्रंथ लिखा। पंडित जी प्रशम आदि गुणों से 
युक्त शुद्ध सम्यर्दृष्टी थे। वे सहृदय, स्वाभिमानी ओर निर्भीक चृत्ति 
के विद्वान थे। उन्होंने इस ग्रंध्र में निश्चय ओर व्यवह्वार के स्वरूप 
का जो विवेचन किया है वहू भटके हुओं को वस्तुस्वरूप जानने के 
स्पष्ट मार्ग का दिग्दशंन कराता है'। एक स्थान पर पंडित जी लिखते 
हैं-+ 
“केई जीव निएचय को न जानते निश्चय।भास के श्रद्धानी होइ, 
आपकों मोक्षमार्गी माने हैं। अपने आत्माकों सिद्ध समान अनुभवें हैं। 
सो आप प्रत्यक्ष संसारी हैं। भ्रमकरि आपकों सिद्ध मानें सोई मिथ्या- 
दुष्टी हैं। शास्त्रनिवि्षें जो सिद्ध समान आत्माकों कह्या है सो द्रव्य- 
दृष्टी करि कह्मा है, पर्याय अपेक्षा समान नाहीं हैं। जैसे राजा अर 
रंक मनुष्यफने को अपेक्षा समान हैं, राजापना रंकपना की अपेक्षा तो 
समान नाहों | तैसें सिद्ध अर संसारो जीवत्वपना की अपेक्षा समान 
हैं, सिद्धपना संसारोपना को अपेक्षा तो समान नाही -- 
मो० मा० प्र० पृ० २३४ 
जो लोग आत्मा को निश्चय (द्रभ्यदृष्टि) से शुद्धमात्र मानने 
और पर्यायदृष्टि से अशुद्धमात्र मानने के भ्रम में हों, उनका उक्त 


न कआाच्-मिताक्षर 


कथन से भलीभांति निराकरण हो जाता है। यदि द्रव्य को शुद्ध 
और पर्याय को अजछुद्ध माना जायगा तो द्रव्य और पर्याय में भिन्‍नत्व- 
पना आ जायगा जिससे अशुद्ध पर्याय (संसारी अवस्था) में द्रव्य का 
लोप हो जायगा जबकि द्रव्य पर्याय से भिन्‍न कभी होता नहीं और 
द्रव्य के 'गुणपर्येयवद्द्रव्यम्‌' लक्षण के लोप हो जाने से द्रव्य की 
स्थिति हो सिद्ध न होगी; आदि । ऐसे ही पंडितजी ने बहुत से दुरूह 
प्रसंगों को सुगम ओर स्पष्ट रीति से खोला है। ये ग्रंथ पाठकों को 
पग-पग पर दिशाबोध देता है। उक्त प्रकाशन के प्रारम्भ में प्रकाशित 
पंडित जो की 'रहस्यपूर्ण चिट्ठो', 'परमाथ वचनिका' और उपादान 
निर्मित्त की घिट॒ठी से पंडित जी की तत्त्व-पकड़ की गहराई का 
सहज ही पता चलता है। पाठक इनसे सहज ही में ग्रंथ की ग्राह्मता 
और उपयोगिता को समझ सकते हैं। !से उपयोगी ग्रंथ के प्रकाशन 
हेतु ट्रस्ट-संचालकों को जितना साधुवाद दिया जाय, थोड़ा है। 
शभमस्तु ! 


दिनांक मुन्नालाल जन 'प्रभाकर' 
भाद्रपद शु ० ५, नि० सं० २५११ २/३८ दरियाग्रंज, नई दिल्‍ली 





पं० प्रवर टोडरमलजी 


्स 


श्रीमान 


पंडित प्रवर टोडरमलजी की रहस्यप्‌र्ण चिट्ठी 


॥ भथ्री ॥ 


सिद्धि श्री मुलतान नगर महा शुभ्त स्थान विषें साधर्मी भाई 
अनेक उपमा योग्य अध्यात्म रस रोचक भाई श्री खानचन्दजी, 
गंगाघरजी, श्रीपालजी, घिद्धारथदासजी, अन्य सर्व साधर्मी योग्य 
लिखित टोडरमल के श्री प्रमुख विनय शब्द अवधारना | यहां यथा 
संभव आनन्द है, तुम्हारे चिदानन्द धन के अनुभव से सहजानन्दकी 
वृद्धि चाहिए। 
अपरंच तुम्हारो एक पत्र भाई जी श्री रामसिह जी भुवानी- 
दासजी को आया था। तिसके समाचार जहानाबादतें और साधभियों 
ने लिखे थे। सो भाई जी ऐसे प्रदन तुम सारिषे ही लिखें। अवार व्ते- 
मान काल में अध्यात्म के रसिक बहुत थोड़े हैं। धन्य हैं जे स्वात्मा- 
नुभव की वार्ता भी करे हैं, सो ही कहा है-- 
इलोक--ततु प्रति प्रीत चित्तेन, येन वार्तापि हि श्रुता । 
निश्चितं सः भवेद्भुव्यों भावि निर्वाण भाजनम्‌ ॥ 
पद्मनन्दि पंच विशतिका । (एकत्व शीति: २३) 
अर्थ--जिहि जोव प्रसन्‍्त चित्त करि इस चेतन स्वरूप आत्मा 
की बात ही सुनो है, तो निश्चय कर भव्य है। अल्पकालबियोें मोक्ष 
का पात्र है। सो भाई जी तुम प्रइन लिखे तिसके उत्तर अपनी बुद्धि 
अनुसार कुछ लिखिए है सो जानना और अध्यात्म आगम की चर्चा 
गर्भित पत्न ता क्षीत्र देवो करो, मिलाप कभी होगा तब होगा। अर 
निरन्तर स्वरूपानुभव में रहना, श्री रस्तु। 
अथ स्वानुभव दशाबियें प्रत्यक्ष परोक्षादिक प्रश्ननिके उत्तर 
बुद्धि अनुसार लिखिये हैं । 
तहां प्रथम ही स्वानुभव का स्वरूप जानने निमित्त लिखें हैं। 
जीव पदार्थ अनादितें मिथ्यादृष्टी है।सो आपापरके यथार्थ 


द रहस्यपूर्णं चिट्टी 


रूपते विपरीत श्रद्धान का नाम भिथ्यात्व है। बहुरि जिस काल किसी 
जीव के दर्शन मोह के उपशम, क्षयोपशम या क्षयतें आपापर का 
यथार्थ श्रद्धान रूप तत्वार्थ श्रद्धान होय, तब जीव सम्यकती होय है । 
यातें आपापरका श्रद्धानविषे शुद्धात्म श्रद्धान रूप निश्चय सम्यक्त 
गर्भित है। बहुरि जो आपापरका यथाथे श्रद्धान नाहीं है अर जिनमत- 
बिषें कहे जे देव, गुरु, धर्म तिन ही कूं माने है, अन्य मत विधें कहे 
देवादि वा तत्त्वादि तिनको नाहीं मानें है, तो ऐसे केवल व्यवहार 
सम्यक्त करि सम्यक्ती नाम पावे नाहीं । तातें स्वपर भेद विज्ञान को 
लिए जो तत्त्वाय श्रद्धान होय सो सम्यक्त जानना । 


बहुरि ऐसा सम्यक्ती होते सन्‍्ते जो ज्ञान पंचेन्द्री व छटा मन 
के द्वारा क्षयोपशम रूप मिथ्यात्व दक्षा में कुमतरि कुश्रुतिरूप होय रहा 
था सोई ज्ञान अब मतिश्रुति रूप सम्यग्ज्ञान भया ! सम्यक्तो जेता 
कछ जाने सो जानना सर्व सम्यस्ज्ञान रूप है। 


जो कद.चित्‌ घट पट।दिक पदार्थनिकूं अयथार्थ भी जानें तो 
वह आवरण जनित उदय को अज्ञान भाव है।जो क्षयोपशम रूप 
प्रगट ज्ञान है सो तो सर्वे सम्यग्शान हो है, जातें जाननेविषें विपरीत 
रूप पदार्थनिक्रों नसाधे है। सो यहे सम्‌यग्ज्ञान केवलज्ञानका अंश 
है। जैसे थोड़ा सा मेघ पटलविलय भय कुछ प्रकाश प्रगटे है सो सर्वे 
प्रकाश का अंश है ! 

जो ज्ञान मतिश्रत रूप प्रवत्तें है सो ही ज्ञान बधता बधता 
केवलज्ञान रूप होय है। तातें सम्‌यग्जान को अपेक्षा तो जाति एक 
है। बहुरि इस सम्यक्ती के परिणामवि्षें सविकल्प तथा निविकल्परूप 
होय दो प्रकार प्रवत्तें । तहाँ जो विषय कषायदिरूप बा पूजा, दान, 
शास्त्राभ्यासादिक रूप प्रतत्ते सो विकल्त जानना । 

यहां प्रश्न--जों शुभाशुभ रूप परिणमते हुए सम्यक्तका 
अस्तित्व कैसे पाइए ? 

ताका समाधान--जंसे कोई गुमास्ता साहू के कांरयविषें प्रवर्तें 
है, उस कार्य को अपना भी कहै है, हर्ष विषाद को भी पा्व है, तिस- 
कार्य विषें प्रवर्तते अपनो ओर साहू की जुदाई कों नाहीं विचारे है 
परन्तु अन्तरंग श्रद्धान ऐसा है कि यह मेरा कारज नाहीं । ऐसा कार्ये- 
कर्ता गुमास्ता साहुकार है परन्तु वह साहू के धन कँ चुराय अपना 
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माने तो गुमास्ता चोर ही कहिए | तैसे कर्मोदय जनित शुभाशुप रूप 
कार्यको करता हुआ तदरूप परिणमे, तथापि अन्तरंग ऐसा श्रद्धान है 
कि यह कार्य मेरा नाहीं । जो शरोराश्रित ब्रत संयम को भी अपना 
माने तो पिथ्यादृष्टि होय | सो ऐसे सविकल्प परिणाम होय हैं। अब 
सविकल्प हो के द्वारकरि निविकल्प परिणाम होने का विधान 
कहिए है :-- 
वह सम्यकृती कदाचित्‌ स्वरूप ध्यान करने को उद्यमी होय है 
तहाँ प्रथम स्वपर स्वरू भेद विज्ञान करे; नो कम, द्रव्यकमे, भाव- 
कर्म रहित चैतन्य चित्त चमत्कार मात्र अपना स्वरूप जाने; पीछें 
परका भो विचार छूट जाय, केवल स्वात्म विचार हो रहे है; तहां 
अनेक प्रकार निजस्वरूपविषें अहंबुद्धि घारे है। मैं चिदानन्द हूं, शुद्ध 
हूं, सिद्ध हूं, इत्यादिक विचार होते संते सहज ही आनन्द तरंग उठे 
है, रोमांव होय है, ता पीछे ऐसा विचार तो छूट जाय, केवल 
चिन्मात्र स्वरूप भासने लागे; तहां सर्वे परिणाम उस रूपविषे एकाग्र 
होय प्रवत्ते । दर्शन ज्ञानादिक का वा नय प्रमाणादिकका भी विचार 
विलय जाय । 
चेतन्य स्वरूप जो सविकल्प ताकरि निश्चय किया था, तिस 
ही विषे व्यापक रूप होय ऐसे प्रवर्तें जहाँ ध्याता ध्यानपनों दूर भयो । 
सो ऐसी दशा का नाम निर्विकल्प अनुभव । सो बड़े नय चक्र ग्रन्थ- 
विषे ऐसे ही कहा हैं-- 
गाथा-तच्चाण सर काले समय बुज्केहि जुत्ति मग्गेरा । 
रो श्राराहुणा समये पच्चकलों भ्ररहवों जहा ॥२६६।॥। 
अर्थ--तत्व का अवलोकन का जो काल ता विषें समय जो है 
शुद्धात्मा ताको जूत्ता जो नय प्रमाण ताकरि पहिले जाने । पीछें आरा- 
धन समय जो अनुभव काल, तिहि विषें नय प्रमाण नहीं है, जातें 
प्रत्यक्ष अनुभव है। जैसे रत्न की खरीद विधें अनेक विकब्प करें हैं, 
प्रत्यक्ष वाको पहरिये तब विकल्प नाहीं, पहरने का सुख हो है। ऐसे 
सब्िकलप के द्वारे निविकल्प अनुभव होय है । 


बहुरि जो ज्ञान पंच इन्द्री व छठा मन के द्वार प्रवत्तें था सो 
ज्ञान सब तरफ सों सिमट कर निविकल्प अनुभव विषें केवल स्वरूप 


(० रहेस्थपूर्ख चिट्ठी 
सन्मुख भया। जातें वह ज्ञान क्षयोपशमरूप है सो एक काल विषें एक 
जश्ेय ही को जाने, सो ज्ञान स्वरूप जानने को प्रवर्त्या तब अन्य का 
जानना सहज ही रह गया । तहाँ ऐसी दशा भई जो बाह्य विकार 
होंथ तो भी स्वरूप ध्यानो को कुछ खबर नाहीं, ऐसे मतिज्ञान भी 
स्वरूप सन्‍्मुख भया। बहुरि नयादिक के विचार मिटते श्रुतज्ञान भी 
स्वरूप सन्‍्मुख भया । ऐसा वर्णत समयसार की टीका आत्मख्याति- 
विषें किया है तथा आत्मअवशोकनादिविषै है । इस ही वास्ते निवि- 
कल्प अनुभवकों अतेन्द्रिय कहिए है जातें इन्द्रीनका धर्म तो यह है जो 
स्पर्श, रस, गंध और वर्ण कों जाने सो यहां नाहीं अर मन का धर्म 
यह है जो अनेक विकल्प करे सो भी यहाँ नाहीं । तातें जब जो ज्ञान 
इन्द्री मन के द्वारे प्रवर्ते था सो ही ज्ञान अब अनुभवविष प्रत्रत्तें हैं 
तथापि इस ज्ञान को अतेन्द्रिय कहिए है । बहुरि इस स्वानुभवकों मन 
द्वारे भो भया कहिए जातें इस अनु भवविष मतिज्ञान श्रुतज्ञान ही हैं, 
ओर कोई ज्ञान नाहीं । 

मतिश्रतज्ञान इन्द्री मनके अवलम्बन बिना होय नाहीं, सो 
इन्द्रो मन का तो अभाव ही है जातें इन्द्रियका विषय मूर्त्तीक पदार्थ 
ही है। बहुरि यहाँ मतिज्ञान है जातें मन का विषय मूर्तिक अमूर्तीक 
पदार्थ है, सो यहाँ मन सम्बन्धी परिणाम स्वरूपविषें एकाग्र होय अन्य 
चिन्ता का निरोध करे हैं तातें याको मन द्वारे कहिये है । 

“एकाग्र चिन्ता निरोधो ध्यानम्‌” ऐसा ध्यानका भी लक्षण है, 
ऐसा अनुभव दशाविषें संभव है। तथा नाटकके कवित्तविषे कहा है-- 
दोहा-बस्तु विचारत भाव सें, सन पाव॑ विश्वास । 


रस स्वादित सुख ऊपज, भ्रनुभव याको नाम ॥ 

ऐसे मन बिना जुदा परिणाम स्वरूपविषं प्रवर्त्ता नाहीं तातें 
स्वानुभवकों मन जनित भी कहिए है, सो अतेन्द्रिय कहने में अरु मन 
जनित कहने में कुछ विरोध नाहीं; विवक्षा भेद है। 

बहुरि तुम लिखा--“जो आत्मा अतेन्द्रिय है सो अतेन्द्रिय ही 
करि ग्रहा जाय” सो भाई जी, मन अमूर्तीकका भी ग्रहण करे है जातें 
मतिश्रुतज्ञानका विषय स्व द्रव्य कहे हैं। उक्त च तत्वार्थ सूत्रे - 


“मति श्रुतयोनिबन्धो द्रव्येडष्व सर्व प्ययिषु ।” (१-२६) 
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बहुरि तुमने “प्रत्यक्ष परोक्ष संबंधी प्रश्न लिखे” सो भाईजी 
प्रत्यक्ष परोक्षके तो भेद हैं नाहीं। चौथे ग्रुणस्था नमें सिद्ध समान क्षायक 
सम्यक्त हो जाय है, तातें सम्यक्त तो केवल यथार्थ श्रद्धानरूप ही है । 
वह जीव शुभाशुभ कार्य करता भी रहै, तातें तुमने जो लिख्या था 
कि “निश्चय सम्यवत प्रत्यक्ष है और व्यवहार सम्यक्त परोक्ष है” सो 
ऐसा नाहीं है। सम्यक्त के तोन भेर हैं तहाँ उपशम सम्यक्त अर 
क्षायक सम्यक्त तो निर्मल हैं, जातें वे मिथ्यात्व के उदय करि रहित 
हैं अर क्षयोपशम सम्यक्त समल है। बहुरि इस सम्यक्तविषे प्रत्यक्ष 
परोक्ष भेद तो नाहीं हैं । 
क्षायक सम्पक्तीके शुभाशुभरूप प्रवत्तंता वा स्वानुभवरूप प्रब- 
त्तता सम्यक्त गुण तो सामान्य ही है तातें सम्पक्तके तो प्रत्यक्ष परोक्ष 
भेद न मानना। बहुरि प्रमाणके प्रत्यक्ष परोक्ष भेद हैं सो प्रमाण सम्य- 
ज्ञान है; तातें मतिज्ञान श्रुतज्ञान तो परीक्ष प्रमाण हैं और अवधि 
मन.पयय केवलनज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण हैं । 


यथा:--प्राञ्वे परोक्ष॑ । प्रत्यक्षमन्वत्‌ ४ (तत्त्वार्थ सूत्र १-११, १२) 


ऐसा सूत्र कहा है तथा तक शास्ज्ञविषें प्रत्यक्ष परोक्ष का ऐसा 
लक्षण कहा है-- 


“स्पष्ठप्रतिमासात्मक प्रत्यक्षमस्पष्ट परोक्ष ।' 


जो ज्ञान अपने विषयकों निर्मेलतारूप नीक्रे जाने सो प्रत्यक्ष 
अर स्पष्ट नीके न जाने सो परोक्ष; सो मतिज्ञान श्रुतज्ञान का विषय 
तो घना परन्तु एक हो जेयकों सम्पूर्ण न जान सक॑ तातें परोक्ष है और 
अवधि मन:पर्यय ज्ञान के विषय थोरे हैं तथापि अपने विषयकों स्पष्ट 
नीके जाने तातें एक देश प्रत्यक्ष है अर केवलज्ञान सर्व ज्ञेयकों आप 
स्पष्ट जाने तातें सब प्रत्यक्ष है। 


बहुरि प्रत्यक्षके दोय भेद हैं। एक परमार्थ प्रत्यक्ष दूसरा व्यव- 
हार प्रत्यक्ष । अवधि मनःपर्यय और केवलज्ञान तो स्पष्ट प्रतिभासरूप 
हैं ही, तातें पारमाथिक प्रत्यक्ष हैं। बहुरि नेत्र आदिकतें वरणादिककों 
जानिए है, तातें इनकों सांव्यवह्ारिक प्रत्यक्ष कहिए, जातें जो एक 
वस्तु में मिश्र अनेक वर्ण हैं ते नेश्रकर नीके ग्रहे जाय हैं । 
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बहुरि परोक्ष प्रमाण के पांच भेद हैं-- १ स्मृति, २ प्रत्यभिज्ञान, 
३ तक, ४ अनुमान, ५ आगम । 

तहाँ जो पूर्व वस्तु जानोको याद करि जानना सो स्मृति कहिए। 

दृष्टांत कर वस्तु निर्चय कीजिए सो प्रत्यभिज्ञान कहिए । 

हेतु के विचारतें लिया जो ज्ञान सो तर्क कहिए । 

हेतुर्तें साध्य वस्तुका जो ज्ञान सो अनुमान कहिए । 

आभगमतें जो ज्ञान होय सो आगम कहिए। 


ऐसे प्रत्यक्ष परोक्ष प्रमाण के भेद किए हैं, सोई स्वानुभव दशा 
में जो आत्मा को जानिए सो श्रृतज्ञान कर जानिए है। श्रुतज्ञान है सो 
मतिज्ञान पूर्वक ही है सो मतिज्ञान श्रृतज्ञान परोक्ष कहे तातें यहाँ 
आत्मा का जानना प्रत्यक्ष नाहीं । बहुरि अवधि मनःपर्यय का विषय 
रूपो पदार्थ ही है, केवलज्ञान छद्यस्थक है नाहीं, तातें अनुभवविषें 
अवधि मनःपर्यंय केवल करि आत्मा का जानना नांहीं। बहुरि यहाँ 
आत्माकूं स्पष्ट नोके जाने है, तातें पारमा्थिक प्रत्यक्षपना तो सम्भवै 
नाहीं । बहुरि जैसे नेन्नादिकसे जानिए है तेसे एक देश निर्मलता लिए 
भी आत्मा के असंख्यात प्रदेशादिक न जानिए है तातें सांव्यवहारिक 
प्रत्यक्षपणों भी संभव नाहीं। 


यहां पर तो आगम अनुमानादिक परोक्ष ज्ञान करि आत्मा का 
अनुभव होय है। जेनागमविषें जेसा आत्मा का स्वरूप कहा है ताकूं 
तेसा जान उस विर्षे परिणामोंको मग्न करे है तातें आगम परोक्ष 
प्रमाण कहिए। अथवा मैं आत्मा ही हूं तातें मुझविपें ज्ञांन है; जहाँ 
जहाँ ज्ञान है तहाँ तह्टाँ आत्मा है जैसे सिद्धादिक हैं। बहुरि जहां आत्मा 
नाहीं तहाँ ज्ञान भी नाहीं जेसे मृतक कलेवर।दिक हैं। ऐसे अनुमान 
करि वस्तुका निश्चय कर उस विषे परिणाम मग्न करे है, तातें अनु- 
मान परोक्ष प्रमाण कहिए। अथवा आगम अनुमानादिक कर जो वस्तु 
जानने में आया तिसहोकों याद रखके उस विषै परिणाम मग्न करे 
है तातें स्मृति कहिए, ऐसे इत्यादिक प्रकार से स्वानुभवविषे परोक्ष 
प्रमाण कर ही आत्मा का जानना होय है। पीछे जो स्वरूप जाना 
तिस ही विष परिणाम मरन हो है, ताका कछू विशेष जानपना होता 
नाहीं । 


रहस्यपूर्ण चिट्ठी १३ 


बहुरि यहाँ प्रन्‍न--जो सविकल्प निविकल्पविषें जानने का 
विज्येष नाहीं तो अधिक आनन्द कंसे होय है ? 

ताका समाधान--सविकल्प दशावियें जो ज्ञान अनेक ज्ञेयकों 
जाननेरूप प्रवर्ते था, वह निविकल्प दशाविषे केवल आत्माकों ही 
जानने में प्रवर्त्या, एक तो यह विशेषता है। दूसरी यह विशेषता है जो 
परिणाम नाना विकल्पविषें परिणमे था सो केवल स्वरूप ही सों तादा- 
त्मरूप होय प्रवर्त्या | तीजी यह विशेषता है कि इन दोनों विशेषताओं 
से कोई वचनातीत अपूर्व आनन्द होय है जो विषय सेवनविषें उसके 
अंश की भी जात नाहीं तातें उस आनन्द को अतेन्द्रिय कहिये । 

बहुरि यहाँ प्रशन--जो अनुभवविषें भी आत्मा तो परोक्ष ही हैं 
तो प्रंथनविषें अनु भवक प्रत्यक्ष कंसे कहिये ? कारण कि ऊपरकी गाथा 
विषें ही “१चचलो अणुहवो जम्हा” ऐसा कहा है । 

ताका समाधान--अनुभव विषे आत्मा तो परोक्षही है, कछु 
आत्मा के प्रदेश आकार तो भासते नाहीं । परन्तु जो स्वरूपविषें परि- 
णाम मग्न होते स्वानुभव भया, यो वह स्वानुभव प्रत्यक्ष है। स्वानु- 
भवका स्वाद कछ आगम अनुभानादिक परोक्ष प्रमाणादिक कर न जाने 
है। आपही अनुभवके रस स्वादकों वेदे है। जेसे कोई आंधा पुरुष मिश्री 
कों आस्वादे है, तहाँ मिश्रीके आकारादिक तो परोक्ष हैं और जिद्दा 
करि जो स्वाद लिया है वह स्वाद प्रत्यक्ष है, ऐसा जानना । 

अथवा जो प्रत्यक्ष को सी नाई होय तिसकों भो प्रत्यक्ष कहिए। 
जैसें लोकविषें कहिए है “हमने स्वप्नविषें वा ध्यान विषें फलाने पुरुष 
को प्रत्यक्ष देखा” सो प्रत्यक्ष देखा नाहीं परन्तु प्रत्यक्षकी सो नाई 
प्रत्यक्षवत्‌ यथार्थ देखा तातें तिसको प्रत्यक्ष कहिए; तैसें अनुभवविषें 
आत्मा प्रत्यक्षकी नाई यथार्थ प्रतिभासे है, तातें इस न्यायक्रारि आत्मा 
का भी प्रत्यक्ष जानना होय है, ऐसे कहिये तो दोष नाहीं। कथन तो 
अनेक प्रकार होय परन्तु वह सर्वे आगम अध्यात्म शास्त्रनसों (4रोध 
न होय तेसे विवक्षा भेदकरि जानना । 

यहां प्रशन--जो ऐसे अनुभव कौन गुणस्थान में कहे हैं ! 

ताका समाधान--चोथे ही से होय हैं परन्तु चौथे तो बहुत 
काल के अन्तराल में होय हैं ओर ऊपरके गुणठाने शाघ्र शीघ्र 


ह्वोय हैं । 


श्ड रहस्यवूर्ण चिट्ठो 


बहुरि प्रशन--जो अनुभव तो निविकल्प है, तहां ऊपर के और 
तीचे के गुणस्थाननि में भेद कहा ? 

ताका उत्तर--परिणामन की मग्नता विषें विशेष है। जैसे दोय 
पुरुष नाम ले हैं अर दो ही का परिणाम नाम विखे है, तहां एक के 
तो मग्तता विशेष है अर एक के स्तोक है तैसे जानना । 

बहुरि प्रइन--जो निविकल्प अनुभवविषें कोई विकल्प नाहीं तो 
शुक्लध्यान का प्रथम भेद पृथक्त्ववितकंवीचार कहा, तहाँ पृथक्त्व- 
वितकंवोचा र--नाना प्रक्ारका श्रुत अर वोीचार--अथें, व्यंजन, योग, 
सक्रमन रूप ऐसे क्‍यों कहा ? 

तिसका उत्तर--कथन दोय प्रकार है। एक स्थूल रूप है, एक 
सूक्ष्म रूप है। जैसे स्थूलता करि तो छठे हो गुणस्थाने सम्पूर्ण ब्रह्मचयं 
ब्रत कहा अर सूक्ष्मता कर नवमें गुणस्थान ताईं मैथुन संज्ञा कही तेसे 
यहां स्वानुभवविषें निविकल्तता स्थूल रूप कहिए है। बहुरि सृक्ष्मता- 
करि पृथक्त्ववितर्क वीचारादिक भेद वा कंषायादि दशमा गुणस्थान 
ताईं कहे हैं। सो अब आपके जानने में वा अन्य के जानने में आवे 
ऐसा भाव का कथन स्थूल जानना अर जो आप भो न जानें अर 
केवली भगवान्‌ ही जाने सो ऐसे भाव का कथन सूक्ष्म जानना। 
चरणानुयोगदिकविषें स्थूल कथन की मुख्यता है अर करणानुयोगा- 
दिक विषें सूक्ष कथन को मुख्यता है, ऐसा मेद ओर भी ठिकाने 
जानना । ऐसे निविकल्प अनुभव का स्वरूप जानना । 


बहुरि भाई जी, तुम तीन दृष्टांत लिखे वा दृष्टांत विषें प्रश्न 
लिखा सो दुष्टांत सर्वाज़जू मिलता नाहीं । दुष्टांत है सो एक प्रयोजन- 
कों दिखावे है सो यहां द्वितोया का विधु (चन्द्रमा), वलविम्दु, अग्ि- 
कण ए तो एक देश हैं अर पूर्ण माशो का चन्द्र, महासागर तथा अग्नि- 
कुण्ड ये प्रवंदेश हैं। तंसे हो चोथे गुणस्थानवर्ती आत्माके ज्ञानादि 
गुण एक देश प्रगट भये हैं तिनकी अर तेरहवें गुणस्थानवर्ती आत्मा के 
ज्ञानादिक गुण सर्व प्रगट होय हैं तिनकी जाति है । 

तहाँ प्रन्‍न--जो एक जाति है तो जैसे केवलो स्व ज्ञेयकों 
प्रत्यक्ष जाने हैं तेसे चोथे गुणस्थान वाला भी आतत्माकों प्रत्यक्ष 
जानता दोगा ? 


रहस्यपूर्ण चिट्ठी श्र 


ताका उत्तर--सो भाई, प्रत्यक्षता की अपेक्षा एक जाति नाहीं, 
सम्यस््ञानकी अपेक्षा एक जाति है। चोथे गुणस्थान वाले के मतिश्रुत 
रूप सम्यग्शान है और तेरहवें गुणस्थान वाले के केवलरूप सम्यस्ज्नात 
है। बहुरि एक देश सर्व देश का तो अन्तर इतना ही है जो मतिश्रुत- 
ज्ञान वाला अमूर्तिक वस्तु को अप्रत्यक्ष और मूतिक वस्तु को भी 
प्रत्यक्ष व। अप्रत्यक्ष किचित्‌ अनुक्रमसों जाने है अर केवलशञ्ानी सर्व 
वस्तु को सर्वथा युगपत्‌ जाने है। वह ॒परोक्ष जाने यह प्रत्यक्ष जाने, 
इतना ही विशेष है अर सर्व प्रकार एकही जाति कहिए तो जेसे 
केवली युगपत्‌ प्रत्यक्ष अप्रयोजन रूप ज्ञेयकों निविकल्परूप जाने तैसे 
ए भी जाने सो तो है नाहीं, तातें प्रत्यक्ष परोक्ष में विशेष जानना 
कहया है । 
इलोक-स्याद्राद केवल ज्ञाने सर्व॑तत्व प्रकाशने । 
भेद साक्षादसाक्षाच्च ह्वस्त्वन्यतम्‌ भवेत्‌ ॥॥ 
अष्टसहस्रो दशमः परिच्छेद: ॥१०४॥ 
याका अर्थ--स्याद्वाद जो श्रृतज्ञान अर केवलज्ञान--ये दोय 
सर्वे तत्वों के प्रकाशन हारे हैं। विशेष इतना--केवलज्ञान प्रत्यक्ष है, 
श्रुत ज्ञान परोक्ष है। वस्तुरूप से यह दोनों एक दूसरे से भिन्‍न 
नाहीं हैं । 
बहुरि तुम निर्चय अर व्यवहार सम्यक्त्व का स्वरूप लिखा है 
सो सत्य है परन्तु इतना जानना, सम्यक्तोक॑ व्यवहार सम्‌यक्तविषे 
निश्चय सम्यक्त गर्भित है, सदेव गमन (परिणमन) रूप है । 
बहुरि तुम लिख्या--कोई साधर्मी कहै है “आत्माको प्रत्यक्ष 
जानें तो कर्मवर्गंणाको प्रत्यक्ष क॒यों न जानें ? 
सो कहिए है-आत्माको प्रत्यक्ष तो केवली ही जानें, कर्म- 
वगंणा को अवधिज्ञानी भी जाने है। 
बहुरि तुम लिख्या--द्वितीयाके चन्द्रमाकी ज्यों आत्माके प्रदेश 
थोरे,कहो ? 


१६ रहस्य4[णंचिट्ठो 


ताका उत्तर--यह दृष्ठांत प्रदेशन की अपेक्षा नाहीं, यह 
दृष्टांत गुण की अपेक्षा है। जो सम्यकत्व, स्वानुभव ओर प्रत्यक्षादिक 
संब्रंधी प्रश्न तुमने लिब्रे थे, तिनका उत्तर अपनी बुद्धि अनुसार लिखा 
है । तुमहू जिनवाणीतें तथा अपनी परिणति से मिलाय लेना । विशेष 
कहाँ ताई लिखिये, जो बात जानिए सो लिखने में आवे नाहीं। मिले 
कछ कहिए भी सो मिलना कर्माधीन, तातें भला यह है कि चेतन्य 
स्वरूप को प्राप्तिके उद्यममें रहना व अनुभव में वर्तना। वर्तेमान- 
कालविषें अध्यात्म तत्व तो आत्मा ही है। 

तिस समयसार ग्रन्थकी अमृतचन्द्र आचार्यक्रृत टीका संस्कृत- 
विषे है अर आगमकी चर्चा गोममटसारविषें है और भी अन्यग्रंथविषषें 
है। जो जानी है सो सर्व लिखनेमें आवे नाहीं। तातें तुम अध्यात्‌म 
तथा आगम ग्रन्थका अभ्यास रखना अर अपने स्वरूपविषें मग्न 
रहना । अर तुम कोई विशेष ग्रन्थ जानें हों तो मुझको लिब भेजना । 
साधर्मी के तो परस्पर चर्चा ही चाहिए अर मेरी तो इतनी बुद्धि है 
नाहीं परन्तु तुम सारिखे भाइनसों परस्पर विचार है सो अब कहाँ 
तक लिखिए ? जेते मिलना नाहीं तेतें पत्र तो शीघ्र ही लिखा करो । 


मिती फाल्युन बदो ५ सं० १८११ 
--दोडरभमल 


ग्रथ परसा्थंवचनिका लिख्यते । 


एक जीवद्रव्य, ताके अनन्त गुण, अनन्त पर्याय, एक एक गुणके 
असंख्यात प्रदेश, एक एक प्रदेशविषें अनन्त कमंवर्गंणा एक एक कर्म- 
वर्गंणाविषें अनन्त अनन्त पुदूगल परमाणु, एक एक पुद्गल परमाणु 
अनन्त गुण अनन्त पर्याय सहित विराजमान है।या प्रमाण यह एक 
संसारावस्थित जीव पिंडकी अवस्था है | याही भांति अनन्त जो वद्रव्य 
सर्पिडरूप जानने। एक जीवद्रव्य अनन्त अनन्त पुद्गलद्रव्यकरि 
संयोगित (संयुक्त) मानने । ताको व्योरा-- 

अन्य अन्यरूप जीवद्रव्यकी परणत्ति, अन्य अन्यरूप पुद्गलद्रव्य 
की परणति ताको व्यौरो-- 

एक जीवद्रव्य जा भाँतिकी अवस्थालिये नाना आकाररूप 
परिणमैं सो भांति अन्य जीवसों मिले नाहीं । वाका यासे ओर भांति- 
रूप परिणमण होय । याहीभांति अनन्तानन्त स्वरूप जीव द्रव्य अनंता- 
ननन्‍्त स्वरूप अवस्थालिये वर्त रह्या है परंतु काहु जीवद्रव्यके परिणाम 
काहु ओरजीवद्रव्य स्यों मिले नाहीं । याही भाँति एक पुद्गल परमाणु 
एक समय मांहि जा भाँतिको अवस्था धरे, सो अवश्था अन्य पुद्गल 
परमाण्‌ द्रव्यसों मिले नाहों। तातें पुदूगल (परमाणु) द्वव्यकी भो 

अन्य अन्यता जाननी | 

अथ जीवद्रव्य पुद्गलद्रन्य एक क्षेत्रावगाही अनादिकालके, 
तामें विशेष इतनो जू जीवद्रव्य एक; पुदुगल परमाणु द्रव्य अनतानंत, 
चलाचलरूप, आगमनमनरूप, अनन्ताकार परिणमनरूप बन्धमुक्ति- 
शक्ति लिये वर्तें है । 

अथ जीवद्रव्यकी अनन्ती अवस्था तामें तोन अवस्था मुख्य 
थापी । एक अशुद्ध अवस्था, एक शुद्धाशुद्धरूप मिश्र अवस्था, एक शुद्ध 
अवस्था, ए तीन अवस्था संसारी जोवद्रव्यकी जानना। संसारातीत 
सिद्ध अनवस्थितरूप कहिये । 


श्द परमार्थ बचनिका 


अब तीनहूं अवस्थाकों विंचार--एक अशुद्ध निश्चय त्मक द्रव्य 
एक शुद्धनिश्चयात्मक द्रव्य, एक मिश्रनिश्चयात्मक द्रव्य | अशुद्ध- 
निदवय द्रब्यकों सहकारी अशुद्ध व्यवहार, मिश्रद्रव्यकों सहकारी मिश्र 
व्यवहार, शुद्ध द्रव्यकों सहकारी शुद्ध व्यवहार । 

अब निश्चय व्यवहार विवरण लिख्यते :-- 

निश्चय तो अभेदरूप द्रव्य, व्यवहार द्रव्यके यथास्थित भाव। 
परन्तु विशेष इतनो जु यावत्काल संसारावस्था तावत्काल व्यवहार 
कहिए, सिद्ध व्यवहा रातीत कहिये, यातें जु संसार व्यवहार एक रूप 
दिखायो । संसारी व्यवहा री, व्यवहा री सो संसारो । 

अब तीनहूं अवस्था को विवरण लिख्यते :-- 

यावत्काल मिथ्यात्व अवस्था, तावत्काल अशुद्ध निरचयात्मक 
द्रव्य अशुद्धव्यवहा री । सम्प्रग्दृष्टी होत मात्र चतुर्थ गुणस्थानकस्यों 
दादशगुणस्थानकपयेन्‍्त मिश्रनिश्चयात्मक द्रव्य मिश्रव्यवहा री । कैवल- 
ज्ञानी शुद्धव्यवहारी । 

अब निश्चय तो द्रव्पको स्वरूत, व्प्रवहार संसारावस्थित भाव, 

ताको विवरण कहै हैं :--- 

मिथ्यादृष्टो जोब अपनो स्वरूप नाहों जानतो तातें परस्वरूप- 
विषे मगन होय करि कार्य मानतु है, ता कार्य करतो छतो अशुद्ध- 
व्यवहारी कहिए। सम्यरदुष्टी अपनो स्वरूप परोक्ष प्रमाणकरि 
अनु भवतु है। परतत्ता परस्वरूपसो अपनों कार्य नाहीं मानतो संतो 
योगद्वारकरि अपने स्वरूपको ध्यान विचाररूप किया करतु है, ता 
कार्य करतो मिश्र व्यवहारी कहिए, केवलज्ञानो यथाख्यातचारित्रके 
बलकरि शुद्धात्मस्वरूपको रमणशील है ताते शुद्धव्यवहारी कहिए, 
योगारूढ अवस्था विद्यमान है तातें व्यवहारी नाम कहिए । शुद्धव्यव- 
हारकी सरहद त्रयादशम गुनस्थाकसों लेइकारिं चतुदशंम ग्रुनस्थानक- 
पयन्त जाननी । असिद्धत्वपरिणमनत्वात्‌ व्यहार:। 

अथ तीनहूं व्यवहारको स्वरूप कहै हैं :-- 
अशुद्ध व्यवहार शुभाशुभाचा र रूप, शुद्धाशुद्ध्यवहा र शभोप- 

योगमिद्धित स्वरूपाचरणरूप, शुद्धव्यवहार शुद्धस्वरूपाचरणरूप । 
परन्तु विशेष इनका इतनो जु कोऊ कहै कि -शुद्धःवरूपाच रणात्म तो 
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सिशहूविष छतो है, वहाँ भी व्यवहार कहिए--सो यों नाहीं--जातें 
संसारी अवस्थापयेन्त व्यवहार कहिए। संसारावस्था के मिठतें 
व्यवहार भी मिटी कहिए । इहां यह थापना कीनी है, तातें सिद्ध 
व्यवहारातीत कहिए । इति व्यहारविचार समाप्त:। 
अथ आगम अध्यात्मको स्वरूप कथ्यते : 
आगम-वस्तुको ज्‌ स्वभाव सो आगम कहिए। आत्माको ज॑ 
अधिकार सो अध्यात्म कहिए। आगम तथा अध्यात्म स्वरूप भाव 
आत्मद्रब्यके जानने । ते दोऊभाव संसार अबस्थाविषें त्रिकालवर्ती 
मानने । ताको व्यौरो--अआगमरूप कमंपद्धति, अध्यात्मरूप शद्धचेतना- 
पद्धति । ताको व्यौरो कर्मपद्धति पौदग्लीकद्र॒व्यरूप अथवा भावरूपष, 
अव्यरूप पुदगलपरिणाम भावरूप पुदगलाकारआत्मा की अशुद्धपरि- 
णतिरूप परिणाम--ते दोऊपरिणाम आगमरूप थापे । अब शड्धचेतनाथ 
पद्धति शुद्धात्मपरिणाम सो भो द्रव्यरूप अथवा भावरूप। द्रव्यरूप 
) जोवत्व परिणाम, ते भावरूप ज्ञानदशेन सुखवोय आदि अनंतगुण- 
परिणाम ते दोऊ परिणाम अध्यात्मरूप जानने | आगम अध्यात्म ढुहुं 
पद्धतिविषे अनन्तता माननी । 
अनन्तता कहा ताको विचार :-- 
अनन्तताको स्वरूप दृष्टान्तकरि दिखाइयतु है जैसे-- 
वटव॒क्षको बीज एक हाथविषे लीजे ताको विचार दीघ्घ दृष्टिसों कीजे 
तो वा बटके बीजविषे एक वटको वक्ष जेसो' कछ भाविकाल होनहार 
है तैसो विस्तारलिये विद्यमान वामैं वास्तवरूप छतो है, अनेक शाखा 
प्रशाखा पत्र पुष्पफलसंयुक्त है, फल फलविष अनेक बीज होंहि। या 
भाँतिको अवस्था एक वटके बीजविष विचारिए। और सुक्ष्मदृष्टि दीजे 
तोजे जे वा वट वृक्षवि्ष बीज हैं ते ते अन्तगर्भित वटवक्षसंयुक्त 
होंहि। याही भाँति एकवटविष अनेक अनेक बीज, एक एक विषे एक 
एक बट, ताको विचार कोजे तो भाविनयप्रवानकरि न वटव॒क्षनिकी 
मर्यादा पाहदए न बीजनिकी मर्यादा पाइए। याही भांति अनन्तताको 
स्वरूप जाननो। ता अनन्तताके स्वरूपको केवलज्ञानी पुरुष भी 
अनन्ताही देखे जाणे कहै-अनन्तको ओर अन्त है ही नाहीं जो ज्ञानविषे 
भाषे | तातें अनन्तता अनन्तहोरूप प्रसिभासे, या भांति जागम 
अध्यात्मकी अनन्तता जाननी । तामें विशेष इतनो जु अध्यातमको 
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स्वरूप अनन्त, आगमको स्वरूप अनन्तानन्तरूप, यथापना प्रवानकरि 
अध्यात्म एक द्रव्याश्षित, आगम अनन्तानन्त पुदरलद्रव्याश्रित। इन 
दुहंको स्वरूप सर्वथा प्रकार तो केवलज्ञानगोचर, अंशमातन्र मति 
श्रुतज्ञानग्राह्म तातें सर्वेथा प्रकार आगमी अध्यात्मी तो केवली, 
अंशमात्र मतिश्रुतज्ञानी, ज्ञातादेशमात्र अवधिज्ञानी मनःपर्यय ज्ञानी, 
ए तीनों यथावस्थित ज्ञानप्रमाण न्यूनाधिकरूप जानने। मिथ्यादुष्टी 
जीव न आगमी न अध्यात्मी है। काहेते यातें जु कथन मात्र तो ग्रन्य- 
प्राठके बलकरि आगम अध्यात्मको स्वरूप उपदेशमात्र कहै परन्तु 
आगम अध्यात्मको स्वरूप सम्यर्‌ प्रकार जानें नहीं । तातें मूढ जीव 
न आगमी न अध्यात्मी, निर्वेदकत्वात्‌ । 
अब मूढ तथा ज्ञानी जीवको विशेषपणो और भी सुनो :--- 

शञाता तो मोक्षमागं साधि जाने, मूृढ मोक्षमार्ग न साधि जाने, 
काह्दे- यातैं सुनो - मूढ जीव आगमपद्धतिको व्यवहार कहै, अध्यात्म- 
पद्धतिको निश्चय कहै तातें आगम अ'ग को एकान्तपनों साधिक मोक्ष- 
मार्ग दिखावे, अध्यात्म अं ग॒को व्यवहारे न जानै-यह मूढदुष्टोको 
स्वभाव, वाहि याही भाँति सूझ, काहेतें ?-यातैं-जू आगम अगर 
बाह्मक्रिया रूप प्रत्यछ प्रमाण है ताको स्वरूप साधिवो सुगम । ता 
बाह्यक्रिया करतो सन्‍्तो आपकूं मूढ जीव मोक्षको अधिकारी मान, 
अन्तरग्भित को अध्यात्मरूप क्रिया सो अन्तरदृष्टी ग्राह्म है सो क्रिया 
मूढजोव न जाने। अन्तरदृष्टि के अभवासों अन्तर क्रिया दृष्टिगो चर 
अ.वे नाहों, तातें मिथ्यादृष्टि जीव मोक्षमार्ग साधिवेको असमर्थ । 

अथ सम्यक्दुष्टीको विचार सुनो : 

सम्यदुष्टो कहा सो सुनो-संशय विमोह विश्रम ए तोन भाव 
जामैं नाहीं सो सम्यग्दृष्टी । संशय विमोह विश्रम कहा ताको स्वरूप 
दृष्टान्तरकरि दिखायतु हैं सो सुनो--जैसें च्यार पुरुष काहु एक 
स्थानक विष ठाढे। तिन्‍्ह चारिहूं के आगे एक सोपको खण्ड किनहो 
ओर पुरुषदे आनि दिखायो । प्रत्येक प्रत्येक प्रश्न कीनो कि यह कहा 
है--सीप है कि रूपो है। प्रथमही एक पुरुष संशवालो बोल्यो-कछ सुध 
नाहीं न परत, किधो सोप है किधो रूपो है, मोरी दृष्टिविष॑ याको 
निरधार होत नांहिने । दूजो पुरुष भी विमोहवालो बोल्यो कि-कछु 
मोहि यह सुधि नाहीं कि तुम सीप कोनसों कहतु है, रूपो कोनसों 
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कहतु है, मेरी दृष्टिविषे कछु आवतु नाहीं, तातें हम नांहिने जानत 
कि तू कहा कहतु है अथवा चुप हूं रहै बोले नाहीं गहलरूपसों । 
तीसरो पुरुष भी बिश्रमवालो बोल्यो कि--यह तो प्रत्यक्षप्रमाणरूपो 
है, याको सीप कोन कहै, मेरी दृष्टिविषे तो रूपो सूझतु है तातें 
सर्वेथाप्रकार यह रूपो है सो तीनों पुरुष तो वा सीपको स्वरूप जान्यो 
नाहीं । तातें तीनों मिथ्यावादी । अब चोथो पुरुष बोल्यो कि यह तो 
प्रत्यक्ष प्रमाण सीपको खण्ड है, यामें कहा धोखो, सीप सीप, निरधार 
सीप, याको जु कोई कोई और वस्तु कहै सो प्रत्यक्षप्रमाण भ्रामक 
अथवा अन्ध, ते सम्यर्दृष्टीको स्वपरस्वरूपविषें न संसे न विमोह 
न विश्रम, यथारथेदृष्टी है तातें सम्यरदृष्टी जीव अन्तरदृष्टि करि 
मोक्षपद्धति साधि जाने । बाह्य भाव बाह्यनिमित्तरूप माने, सो निमित्त 
तानारूप, एक रूप नाहीं, अन्तरदृष्टिके प्रमाण मोक्षमा्ग साध, सम्य- 
ख्ञान स्वरूपाचरणकी कनिका जागे मोक्षमार्ग सांचो। भोक्षमार्गको 
साधिवो है व्यवहार, शुद्धद्रव्य अक्रियारूप सो निवच । ऐसे निश्चय 
व्यवहा रको स्वरूप सम्यग्दृष्टी जाने, मृहजीव न जाने न माने । मृढ 
जीव बन्धपद्धतिको साधिकरि मोक्ष कहे, सो बात ज्ञाता माने नाहीं। 
काहेतें ? यातें जु बन्धके साधते बन्ध्र सधे, मोक्ष सध॑ माहीं | ज्ञाता 
जब कदाचित्‌ बन्धपद्धति विचारे तब जाने कि या पद्धतिसों मेरो 
द्रव्य अनादिको बन्धरूप चलयो आयो है--अब या पद्धतिसों मोह तोरि 
वहै तो या पद्धतिको राग पू्वंकी त्यों हे नर काहे करो ? छिन मात्र 
भी बन्धपद्धतिविषे मगत होय नाहों सो ज्ञाता आपनो स्वरूप विचारे 
अनुभव ध्यावे गावे श्रदन कर नवधाभकत तप क्रिया अपने शुद्धस्वरूप 
के सनन्‍्मुख होइकरि करे | यह ज्ञाताको आचार, याहीको नाम मिश्र- 
व्यवहार । 


अब हेयश्ेेयउपादेयरूप जञाताकी चाल ताको विचारलिख्यते :--- 
हेय--त्यागरूप तो अपने द्रब्यकी अशुद्धता, ज्ञेय --विचाररूप 
अन्यषट्द्रव्यको स्वरूप, उपादेय--आचरण रूप अपने द्रव्यकी अशुद्धता 
ताको व्यौरो--गुणस्थानक प्रमाण हेयज्ञेयठपादेयरूप शक्ति ज्ञाताकी 
होइ | ज्यों ज्यों ज्ञाताकी हेय ज्ेयठपादेयरूप शक्ति वद्धंमान होय त्यों 
त्यों गुणस्थानककी बढ़वारी कही है, ग्रुणस्थानकश्रवान ज्ञान गुण- 
स्थानक प्रमाण क्रिया | तामें विशेष इतनो ज एक गरुणस्थानकवर्ती 
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अनेक जीव होंहि तो अनेक रूपको ज्ञान कहिए, अनेक रुूपकी क्ियां 
कहिए । भिन्‍न भिन्‍नसत्ताके प्रवानकरि एकता मिले नाहीं। एक एक 
जीव द्रव्यविष अन्य अन्य रूप उदीक भाव होंहि, तिन उदोकभावानु- 
सारि ज्ञानकी अन्य अन्यता जाननी। परन्तु विशेष इतनो जु कोऊ 
जातिको ज्ञान ऐसो न होइ जु परसत्तावलम्बनशीली होइकरि मोक्ष- 
मार्ग साक्षात्‌ कहै, काहेतें ? अवस्थाश्रवान परसत्तावलंबक है । ज्ञानको 
परसत्तावलंबी परमार्थता न कहै। जो ज्ञान होय सो स्वसत्तावलंबन- 
शीली होइ ताको नाउ ज्ञान! ता ज्ञानकी सहकारभूत निमित्तरूप 
ताना प्रकार के उदीकभाव होहि। तिन्‍्ह उदीकभावनको ज्ञाता 
तमासगोर । न कर्त्ता न भोक्‍ता न अवलंबी तातें कोऊ यों कहै कि या 
भांतिके उदीक भाव होंहि, सर्वधा तो फलानो गुणस्थानक कहिये सो 
झूठो । तिनि द्रव्यको स्वरूप सवंधा प्रकार जान्यों नाहीं। काहतें ? 
यातें जु ओर ग्रुणस्थानऊनिकी कौन बात चलावे, केवलीके भी उदीक- 
भावनिकी नातात्वता जाननी । केवलोके भी उदोकभाव एकसे होंय 
नाहीं । काहू केवलीकों दण्ड कपाटरूप क्रिया उदे होय, काहू केवलीकों 
नाहीं । तो केवलीविषै भी उद्देकी नानात्वता है तो ओर गुणस्थानककी 
कौन बात चलावे। तातें उदीक भावनिके भरोसे ज्ञान नाहीं, ज्ञान 
स्वशक्तिप्रवान है। स्वपरप्रकाशक ज्ञानकी शक्ति, ज्ञायक प्रमाण ज्ञान, 
स्वरूपाचरणरूप चारित्र यथा अनुभव प्रमाण - यह ज्ञाताको सामर्थ्ये- 
पनो । इन बातनको व्योरों कहांतांई लिखिये, कहांतांई कहिए। 
बचनातीत इन्द्रियातीत ज्ञानातीत, तातें यह विचार बहुत कहा 
लिखहिं। जो ज्ञाता होयगो सो थोरो ही लिख्यो बहुतकरि समुझेगो, 
होयगो सो यह चिट्ठी सुनेगो सही परन्तु समुझेगो नहीं। यह 
वचनिका यथा का यथा सुमतिप्रवान केवलिवचनानुसारी है। जो याहि 
सुनेगो, समुझेगो, सरदहेगो, ताहि कल्याणकारी है भाग्यप्रमाण 

इति परमार्थ वचनिका समाप्त । 


झथ उपादान निर्मित्तकी चिट्ठी लिख्यते 


प्रथम हि कोई पृछत है कि निमित्त कहा उपादान कहा ताको 
ब्यौरो--निमित्त तो संयोगरूप कारण, उपादान वस्तुकी सहज शक्ति । 
ताको व्यौरो-- एक द्रव्याथिक निमित्त उपादान, एक पर्यायाथिक 
निमित्तउपादान, ताको व्योरो-द्रव्याथिक निमित्त उपादान गुण- 
भेदकल्पना । पर्यायाथिक निमित्त उपादान परजोगकल्पना, ताकी 
चोभंगी । प्रथम ही गुणभेद कल्पनाकों चौमंगीको विस्तार कहूं सो 
कैसे ? - ऐसें--सुनो--जीवद्रब्य ताके अनन्त गुण, सब गुंण असहाय 
स्वाघीन सदाकाल। तामैं दोय गुण प्रधान मुख्य थापे, तपर चौभंगी 
को विचार एक तो जीवको ज्ञानगुण दूसरो जीवको चारित्रगुण । 

ये दोनों गुण शुद्धरूप भाव जानने, अशुद्धरूप भी जानते, यथा 
योग्य स्थानक मानने ताको व्यौरो--इन दुहूँको गति त्यारी-न्यारी 
शक्ति न्यारी-न्यारी, जाति न्यारी-न्‍्यारी, सत्ता न्‍्यारी-त्यारी ताको 
व्यौरो--ज्ञानगुणकी तो ज्ञान अज्ञानरूप गति, स्वपरप्र काशक शक्ति, 
शानरूप तथा मिथ्यात्वरूय जाति, द्रव्यप्रमाण सत्ता परन्तु एक विशेष 
इतनों जु शानरूप जातिको नाश नाहीं, मिथ्यात्वरूप जातिकों नाश, 
सम्‌यग्दशं न उत्पत्ति पर्मत, यह तो ज्ञान गुणको निर्णय भयो। अब 
चारित्र गुणको व्योरों कहै हैं,--संक्लेश विशुद्धलप गति, थिरता 
अधिरता शक्ति, भन्दी तीब्ररूप जाति, द्रव्यप्र माण सता । परन्तु एक 
विशेष जू मन्दताकी स्थिति चतुर्देशम गुणस्थानकपयंन्त। तीब्रताकी 
स्थिति पंचम गरुणस्थानक पयेनत। यह तो दुहुको गुण भेद न्यारो 
न्यारो कियो । अब इतको व्यवस्था नज्ञा। चारित्र के आधीन न 
चारित्र ज्ञानके आधीन | दोऊ असहाय रूप यह तो मर्यादा बन्ध । 

अब जोभंगोको विचार--शानगुरा निसिस 
चारित्रगुण उपादान रूप ताको ध्योरो-- 

एक दो अशुद्ध निमित्त अक्षुद्ध उपादान दूसरो अशुद्ध निरभित्त 
शुद्ध उह्ादान | तोपरो शुद्ध निमित्त अशुद्ध उपादान, चोथो शुद्ध 
निमित्त शुद्ध उपादान, ताको व्यौरो--सुक्ष्मदुष्टि देहकरि एक समय 


श्ड उपादान निर्मित्तकी थिट्टी 


की अवस्था द्रव्यको लेनी, समुच्चयरूप मिथ्यात्वकी बात नाहीं चला- 
बनी । काह समे जीवकी अवस्था या भांति होतु है जु जानरूप 
ज्ञान विगृद्ध चारित्र, काहु समै अजानहूप ज्ञान विशुद्ध चारित्र, काहू 
समै जानरूप ज्ञान संक्लेश रूप चारित्र, काहु समे अजानरूप ज्ञान 
संब्लेश चारित्र, जा समे अंजानरूप गति ज्ञानकी, संक्लेषरूप 
गति चारित्रकी तासमें निमित्त उपादान॑ दोऊ अशुद्ध । काहुसमें 
अजान रूप ज्ञान विशुद्ध रूप चारित्र तासमें अशुद्ध ति शुद्ध 
'उपादान । काहु समे जानअप ज्ञान संकलेशरूप चारित्र तासमें शद्ध 
निमित्त अशुद्ध उपादान । काहू समे जानरूप ज्ञान विशुद्ध रूप चारित्र 
ताझमें शुद्ध निमित्त शुद्ध उपादान, या भाँति अन्य २ दशा जीवकी 
सदाकान अनादिरूप, ताको व्यौरो-जान रूप ज्ञानकी शुद्धता कहिए 
'विशुद्धलूप चारित्र की शुद्धता कहिए । अज्ञान रूप ज्ञानकी अशुद्धता 
कहिए संकलेश रूप चारित्रकी अश्षुद्धता कहिए। अब ताको विचार 
सुनो--मिथ्यात्व अवस्था विषें काहू समे जीवको ज्ञान गुण जाण रूप 
है तब कहा जानतु है ? ऐपो जानतु है--कि लक्ष्मी पुत्र कलत्न इत्या- 
दिक मोसों न्‍यारे हैं प्रत्यक्ष प्रमाण मैं मरूंगा ए यहां ही रहेंगे सो 
जानतु है। अथवा ए जाएंगे मैं रहूंगा, कोई काल इनस्यों मोहि एक 
' दिन वियोग है ऐसो जानपनों मिथ्यादुष्टीको होतु है सो तो शुद्धता 
कहिए परन्तु सम्यक्‌ शुद्धता नाहीं गर्भितशुद्धता, जब वस्तुको स्वरूप 
जाने तव सम्यक्‌ शुद्धता सो ग्रन्थिभेद बिना होई नाहीं परन्तु गर्भित 
शुद्धता सो भी अकाम निजंरा है, वाहो जोवको काहू समे ज्ञान गुण 
'अजान रूप है गहलरूप, ताकरि केवल बन्ध है, याही भांति मिथ्यात्व 
“ अवस्था विषै काहू समें चारित्र गुण विशुद्धरूप है ताते चारित्रावर्ण 
कर्म मन्द है। ता मंदताकरि निजेरा है। काहुसमे चारित्रगुण संक्लेश- 
रूप है तातें केवल तोब्रबन्ध है, या भाँति करि मिथ्या अवस्थाविषै 
जा सम जानरूप ज्ञान है ओर विशुद्धतारूप चा रत्र है ता समे निजरा 
है। जा सम अजानरूप ज्ञान है संक्लेश रूप चारित्र है ता सम॑ बन्ध 
है, तामें विशेष इसनो जू अल्प नि्जरा बहु बन्ध, तातें मिथ्या अवस्था- 
'विंधेकेतेल बन्ध कह्यो। अल्पको अपेक्षा जेसें--काहु पुरुकों नफो 
. थोड़ी टोटो बहुत सो पुरुष टोटाउ ही कहिए । परन्तु बन्ध्व नि्जेरा 
* बिना जोव कॉहू अवस्थाविषे नाहीं । दृष्टान्त ऐसो--जु विशुद्धताकरि 


उपांदान निमित्तकों बिंट्टी डंई 
निजरा ने होती तो एंकेन्द्री जोव निगोद अवस्थास्थों व्यंवहारंसशि 
कौनके बल आंवतों ? वहाँ तो ज्ञान गुण अजानेरूप भहलंखरूप-है 
बुंढरूप है तातें ज्ञानगणकों तो बल नाहीं। विशुद्ध चोरित्र के बैलें 
करि जीव व्यवहार राशि चढ़त है, जीवद्रव्यांदितिव कतीयेकी मेरदिती 
होत्‌' है वाकरि नि्जरा होतु है। वाही भंन्दता प्रमाण शुद्धता जाननी । 
अब और भी विस्तार सुनो :-- 
जानपनो ज्ञानकी अरु विशुद्धता चारित्रको दोंऊ मोक्षमांगी- 
नुसारी हैं तातें दोऊविषें विशुद्धता माननी परन्तु विशेष इतभों'जू 
गर्भित शुद्धता प्रगट शुद्धता नाहीं | इन दुह गण को गर्भित झुंश्षती 
जव तांई ग्रंथिभेद होय नाहीं तब तांदँ मोक्षमार्ग न श्धे | परन्ते 
ऊरघधताकों करहि अवश्य करि ही। ए दोऊं गृणकी गंभिता कदता 
जब ग्रन्थिभेद होइ तब इन दृहुंकी शिखा फूटे तब “दीऊँ गुण धारशें- 
प्रवाहरूप मोक्षमार्गंकों चलहि; ज्ञानगृणकी छझुद्धताकरि ज्ञानगंण 
निर्मल होहि, चरित्र गुणकी शूद्धता करि चारित्र गुण निर्मल होंई। 
वह केवलज्ञानको अंक्र, वह यथ,ख्यातवारित्रको अक्र। : 
हां कोऊ उटंकना करतु है--कि तुम कह्यो जू ज्ञानकी 
जाणपतो अरु चारित्रकी विशुद्धता दुहुंस्यों निज॑रा है सु ज्ञानकें जोणे- 
पनो सो निर्जरा यह हम मानो। चारित्रकी विशृद्धतासों' मिर्जशा 
केसे ? यह हम नाहीं समुझी--ताको समाधान :+- ०» - था 
सुनि भैया ! विल्ुुद्धता थिरतारूप परिणामसों 'कंहिंए धो 
थिरता यथाख्यातको अंश है ताते विशुद्धता में शुद्धता जाई; कह 
उटंकनावारो बोल्यो--तुम विशुद्तासों निर्जरा कही, हम कहतु हैं 
कि विशद्धतासों निजंरा नाहीं, शुभबन्ध है। ताको समाधान--कि 
सुन भैया यह तो तू सांचो विशुद्धतासों शुभबन्ध, संकलेश्तासों 
अशुभबन्ध, यह तो हम भी मानी परन्तु और भेद यामें है सो धुनि:-- 
अशुभपद्धति अधोगतिको परणमन है, शुभपद्धति उद्धंगतिको परंणमंण 
है तातें अधोरूपसं सार उद्ध रूप मोक्षस्थान पकरि, शद्धता वांमें जाई 
मानि मानि, यामें धोखो नाहीं है, विशुदूधता संदा काल ४१०२ को 
मार्ग है परन्तु ग्रन्थभेद बिना शुद्धता को जोरे चलते नांहींने ! जे 
कोऊ पुरुष नदी में डुबकी मार फिर जब उछले तब देवयोंगसों ऊपर 
ता पुरुषक नौका आय जाय तो यद्यपि ताअ पुरुष है तथापि कौन 
भांति निकले ? वाको जोर चले नाहि, बहुतेरा कलबल करे पे कछु 


द उप्ादान निभिश्कों चिंट्टी 


बहा याहाँ, तैसें विशुद्धताकी भी ऊ्ं ता जाननी । ता बास्‍्ते गर्भित 
शुद्धता कही । वह गरभित शुद्धता ग्रंथिभेद भए मोक्षमा्गंको चली । 
अपने स्वभाव करि वर्धमानरूप भई तब पूर्ण यभाख्यात प्रगट 
कामों । विशुद्धताका जु ऊड्ध ता वहै वाकी छुद्धता । 

और सुनि जहाँ मोक्षमार्ग साध्यो तहां कहयो कि ''सम्यस्द्शन 
झानचा रिणाणि मोक्षमागं:” और यों भो कहयो कि “ज्ञानक्रियाध्यां 
झोक्ष:” ताको विचार--चतुर्थ गुणस्थानकस्युं लेकरि चतु्देशमगृण- 
स्थानक पर्यन्त मोक्षमार्ग कहयो ताको व्योरो, सम्यक्रूप ज्ञानधारा 
विशुद्धक्प चारित्रधारा--दोऊधारा मोक्षमार्गको चली सु ज्ञानसों 
झानकी झुद्धता क्रियासों क्रियाकी शुद्धता । जो विशुद्धता में शुद्धता है 
सो यथारूयात रूप होत है। जो विशुद्धता में शुद्धता का अंश न होता 
तो ज्ञान गुम शुद्ध होतो, क्रिया अशुद्ध रहतो केवली विषे; सो यों तो 
नहीं, बाम शुद्धता हती ताकरि विशुद्धता भई। इहां कोई कहेगो कि 
जातकों शुद्धता करि क्रिया शुद्ध भई सो थों नाहीं। कोऊ गृण काह 
बुणके सारे नहीं, सब असहाय रूप हैं। और भी सुनि जो करियापद्धति 
सर्यधा अशुद्ध होती तो अल्ुद्धताकी एतो शक्ति नाहो जु मोक्षमार्ग को 
चले तातें विशुद्धता में यथाख्यात को अंश है तातें वह अंश क्रम क्रम 
पूरण भयो। ए भद्या उटकनावारे-तें विशुद्धतामें शुद्धता मानी कि 
नाहीं । तें जो तो तें मानी तो कछू ओर कहिबेको काय नाहीं । जो तें 
नाहीं मानी तो तेरो द्रव्य याही भाँति को परणयों है हम कहा करि 
हैं जो मानो तो स्याबासि । यह तो द्रव्यादिककी चोभंगी पूरण भई। 


निमित्त उपादान का शुद्ध भ्रशुद्धरूप विच.र : -- 


अब पर्यायाथिककी चोभंगी सुनो--एक तो बक्‍ता 
थोता भो अज्ञाती सो तो निमित्त मी उपादान भी 28% 
दूसरो वक्‍ता अज्ञानी श्रोता ज्ञानी सो निमित्त बल्लद्ध और उपादान 
शुद्ध । तोसरो वक्ता ज्ञानो श्रोता अज्ञानो सो निमित्त शुद्ध उपादान 
अशुद्ध । चोथो वक्ता ज्ञानी श्रोता भी ज्ञानी सो तो निमित्त भो शुद्ध 


 उपादान भी थुद्ध। यह पर्यायाथिककों चोभगी साधी । 
इति निमित्त उपादान शुद्धाशुद्ुरूप विचार वचनिका 
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॥ भी सर्व जिनवाणो गसत्तस्ये ॥ 
शास्त्र-स्वाध्यायका प्रारस्थिक मंगलाचरण 
व नमः सिद्धेर्पः, 5 जय जय जय, 
नमोत्तु ! नमोत्तु ! ! नमोस्तु ! ! ! 

झोंकारं बिन्दुसंयुक्त, नित्यं ध्यायन्ति योगिनः। 
कासदं सोकदं जेब, झोंकाराय नमोनमः ३१७ 
धविरलशब्दधनोधप्रक्षा लिससकलभुतलघलकलंका । 
मुनिभिरुपासिततोर्धा सरस्वतो हरतु नो दुरितान्‌ ॥२॥॥ 


झमानतिमिराम्पानां झानाञजनशलाकया । 
खक्षुरुूमोलितं येन तस्मे भरी गुर॒ुवे नमः ॥३॥ 
थी परमगुरुवे नमः, परम्पराचायंगुरुवेनमः । 


सकल कलुषविध्संक अ्रयर्सा परिवर्धकं, धसंसस्वन्धर्क 
भव्यओवसनः प्रतिबोधकारकसिद छात्ज ओशो सोक्षमार्गं- 
प्रकाशक नामधेयं, तस्थ सुलअ्रंथ कर्तारः भ्रीसवंजदेवाह्त- 
दुत्तरग्रथकर्तार: भ्रो गराघरदेवा: प्रतिगरणघरदेवास्तेषां 
वचोनुतारसासाध्य थभ्रो पंडित टोडरमलजो विरखितं। 
धोतारः सावधानतया श्युण्वन्तु । 


संगल भगवान्‌ बोरो, मंगल गोतमो गरतों । 
मंगल कुन्दकुन्दाद्यों, जेनधर्मोस्तु मदुलम ॥ 





55 तम: सिद्धेभ्य: । 


सोक्षमार्ग-प्रकाशक 


( क्राचायंकल्प पं० टोडरसलजी कृत ) 
पहला अधिकार 


“४ ० ०5 
मंगलाचरण 
दोहा 

संगलमय मंगलकरण वीतराग विज्ञान । 
नमों ताहि जातें भये, श्ररहंतादि महान्‌ ॥ १॥। 
करि मंगल करिहों महा, ग्रंथकरन को काज । 
जाते मिलें समाज सब, पा्व निजपदराज ॥२॥ 
अथ भोक्षमाग्गंप्रकाशक नाम शास्त्रका उदय हो है। तहां मंगल 
करिये है-- 
रामो भ्ररहंताणं । रामो सिद्धारां । णमों श्राइरियारं । 
णमो उवज्कायाणं । रमो लोए सव्यसाहूर्ण ॥ 

यहु प्राकृतभाषामय नमस्कारमन्त्र है, सो महामंगलस्वरूप है। 
बहुरि याका संस्कृत ऐसा हो है। 

नमोहहँ दृस्य: । नमः सिद्धेस्यः । नमः झ्राचायेंस्यः । 

नमः उपाध्यायेम्यः । नमो लोके सर्वेसाधुम्यः ॥ 


बहुरि याका अर्थ ऐसा है--नमस्कार अरहंतनिके,अथि, नमस्कार 
पिड्धनिके अथि, नमस्कार आचाय॑निके अधि, नमस्कार उपाध्यायनिके 


२ मोक्षमार्ग प्रकाशक 


आथि, नमस्कार लोकविपें सर्वसाधुनिके अ्थि, ऐसें या विधें नमस्कार 
किया, तातें याका नाम नमस्कारमन्त्र है। अब इहाँ जितकूं नमस्कार 
किया तिनिका स्वरूप वितवन कोजिये है। (जातें स्वरूप जाने बिना 
यहु जान्‍या नाहीं जाय जो मैं किनकों नमस्कार करूँ। तब उत्तमफल 
की प्राप्ति कैसें होय ।*) 
श्ररहं तोंका स्वरूप 

तहाँ प्रथम अरहंतनिका स्वरूप विचारिये हैं--जे ग्रहस्थपनों 
त्यागि मुनिधर्म अंगीकार करि निजस्वभावसाधनतें च्यारि घातिया 
कर्मनिकों खिपाय अनंत चतुष्टय विराजमान भये | तहाँ अनंतज्ञानकरि 
तो अपने-अपने अनंत गुणपर्याय सहित समस्त जीवादि द्रव्यनिकों 
युगपत्‌ विशेषपने करि प्रत्यक्ष जाने हैं। अनंतदर्श नकरि तिनकों सामा- 
न्‍्यपने अवलाक है। अनंतबीयंकरि ऐसी (उपयुक्त) सामथ्येकों धारे 
हैं। अनंतसुखकरि निराकुल परमानंदकों अनुभव हैं। बहुरि जे सवंथा 
सर्व॑ रागद्वेषादि विकारभावनिकरि रहित होय शांतरसरूप परिणए 
हैं। बहुरि क्षुधा-त्‌ृष्णादि समस्तदोषनितें मुक्त होय देवाधिदेवपना कों 
प्राप्त भये हैं। बहुरि आयुध अंबरादिक वा अंगविकारादिक जे काम- 
क्रोधादिक निद्यभावनिके चिक्न तिनकरि रहित जिनका परम औदा- 
रिक शरीर भया है। बहुरि जिनके वचननिते लोक बिफें ध्मतीर्थ 
प्रव्ते है, ताकरि जीवनिका कल्याण हो है। बहुरि जिनके लौकिक 
जीवनिक्‌ प्रभुत्व माननेके कारण अनेक अतिशय अर नाना प्रकार 
विभव तिनका संयुवतपना पाइये है। बहुरि जिनकों अपना हितके 
अथि गणधर इन्द्रादिक उत्तम जीव सेवें है। ऐसे सर्वप्रकार पूजने 
योग्य श्रीअरहंतदेव हैं, तिनकों हमारा नमस्कार होहु । 

सिद्धों का स्वरूप 

झ सिद्धनिका स्वरूप ध्याइये हैं-ज गृहस्थ अवस्था त्यागि 

मुनि धर्मसाधनतें च्यारि घातिकर्मनिका नाश भये अनन्तचतुष्टय भाव 


5, में डी +++-5:553:-..3ै+_-+_-+कन्‍-_ व 
+ यह पंक्ति खरडा प्रति में नहीं है, संशोधित लिखित प्रतियों में है, इसी 
से उतते मूल में दिया गया है। 


पहला भ्रधिकार हे 


प्रयट करि केतेक काल पोछे चधारि अधातिकमेनिका भी भस्प्र होतें 
परम ओवारिक शरोरकों भो छोरि ऊध्वंगमन स्त्रभावतें लोकका 
अश्नभागविषे जाय विराजमान भये। तहाँ जिनक॑ समस्तपरद्रव्यनिका 
सम्बन्ध छूटनेतें मुक्त अवस्थाकोी सिद्धि भई, बहुरिजिनक चरमशरीरतें 
किचित्‌ ऊन पुरुषाका रवत्‌ आत्मप्रदेशनिका आकार अवस्थित भया, 
बहुरि जिनके प्रतिपक्षी कमंनिका नाश भया तातें समस्त सम्यकत्व- 


ज्ञान-दशनादिक आत्मीक गुण सम्पूर्ण अपने स्वभावकों प्राप्त भये हैं, 
बहुरि जिनके नोकमंका सम्बन्ध दूर भया तातें समस्त अमूत्तत्वादिक 
आत्मीकधर्म प्रकट भये हैं। बहुरि जिनके भावकर्मका अभाव भया 
तातें निराकुल आनन्दमय शुद्धस्वभ|वरूप परिणमन हो है। बहुरि 
जिनके ध्यानकरि भव्यजोवनिक स्वद्र॒व्य परद्रव्यका अर ओपाधिकभाव 
व स्वभाव भावनिका विज्ञान हो है, ताकरि तिन सिद्धतिके समान 
आप होनेका साधन हो है। तातें साधनेयोग्य जो अपना शुद्धस्वरूप 
ताके दिखावने को प्रतिबिम्ब समान हैं। बहुरि जो कतकृत्य भये हैं तातें 
ऐसे ही अनंत कालपयंत रहैं हैं, ऐसे निष्पन्न भये सिद्ध भगवान्‌ तिनको 
हमारा नमस्कार होहु । 

अब आचार्य उपाध्याय साधुनिका स्वरूप अवलोकिये हैं-- 

जे विरागी होइ समस्त परिग्रहकों त्यागि शुद्धोपयोगकरि मुनि- 
धर्म अंगीकार करि अंतरंगविर्षं तौ तिस शुद्धोपपोग करि आपकों आप 
अनुभव हैं, परद्रव्यविष अहंंबुद्धि नाहीं धारे हैं। बहुरि अपने >।नादिक 
स्वभावनिहीकों अपने माने हैं। परभावनिविषें ममत्व न करे हैं। 
बहुरि जे परद्रव्य वा तिनके स्वभाव ज्ञानविषें प्रतिभासें हैं तिनकों 
जाने तो हैं परन्तु इष्ट अनिष्ट मानि तिनविषें रागद्वेष नाहीं करें हैं। 
शरीरकी अनेक अवस्था हो हैं, बाह्य नाना निमित्त बने हैं परन्तु तहां 
किछ भो सुख-दुःख मानते नाहीं। बहुरि अपने योग्य बाह्मक्रिया जैसे 
बने है तैसे बने हैं, खेंचकरि तिनकों करते नाहीं। बहुरि अपने उप- 
योगकों बहुत नाहीं भ्रभावें हैं। उदासीन हं।य निश्चल वृत्ति को धारें 
हैं। बहुरि कदाचित्‌ मंदरागके उदयतें शुभोपयोग भी हो है तिसकरि 


् भोक्षमागं-ध्रका शक 


जे शुद्धोपपोग के बाह्य साधन हैं तिनविषें अनुराग करें हैं परन्तु तिस 
रागभाबकों हेय जानकरि दूरिफ़िया चाहैं हैं । बहुरि तीम्र कषाय के 
उदय के अभावतें हिसादिख्प अशुभोपयोग परिणतिका तो अस्तित्व 
ही रह्या नाहीं । बहुरि ऐसी अंतरंग अवस्था होतें बाह्य दिगम्बर 
सौम्यमुद्राके धारी भये हैं। शरीरका संवारना आदि विक्रियानिकरि 
रहित भये हैं। वनखंडादिवि4 बसे हैं।अठाईस मूलगुणनिकों अखं- 
डित पालें हैं। बाईस परीसहनिकों सहें हैं। बारह प्रकार तपनिकों 
भादरें हैं। कदाचित्‌ व्यानमुद्राधारि प्रतिमावत्‌ निरंचल हो हैं। कदा : 
चित्‌ अध्ययनादि बाह्य धरमंत्रियानिविषें प्रवर्तें हैं। कदाचित्‌ मुनिधर्म 
का सहकारी शरीरकी स्थितिके अथि योग्य आहार विहारादिकिया- 
निविषें सावधान हो हैं। ऐसे जेन मुनि हैं तिन सबनिको ऐसी ही 
अवस्था ही है। 


श्राचायंका स्वरूप 

तिनिविषें जे सम्यग्दशेन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक चा रित्रकी अधिकता 

करि प्रधानपदकों पाय संघविषें नायक भये हैं । बहुरि जे मुख्यपने तो 
निरविकल्प स्वरूपचरण विषें ही मग्न हैं अर जो कदाचित्‌ धर्मके लोभी 
अन्य जोवादिक तिनिकों देखि रागअंशके उदयतें करुणाबुद्धि होय तो 
तिनिकों धर्मोपदेश देते हैं। जे दीक्षाग्राहक हैं तिनकों दीक्षा देते हैं, जे 
अपने दोष प्रगट करें हैं तिनको प्रायदिचत विधिकरि शुद्ध करें हैं। 
ऐसे आचरन अचरावनवाले आचाये तिनको हमारा नमस्कार होहु। 


उपाध्यायका स्वरूप 


बहुरि जे बहुत जेन शास्त्रनिके ज्ञाता होय संघविषें पठन-पाठनफे 
अधिकारी भये हैं, बहुरि जे समस्त शास्त्रनिका प्रयोजनभूत अर्थ जानि 
एकाग्र होय अपने स्वरूपकों ध्याथें हैं। अर जो कदाचित्‌ कषाय अंश 
उदयते तहाँ उपयोग नाहीं धंधे है तो तिन श्ास्त्रानिकों आप पढ़ें हैं वा 
अन्य धर्मंबुद्धीनिकों पढ़ावें हैं। ऐसे समीपवर्ती भव्यनिको अध्ययन 
करावनहारे उपाध्याय तिनिकों हमारा नमस्कार होहु । 


पहला अधिकार डं 
साधुका स्वरूप 
बहुरि इन दोय पदवीधारक बिना अन्य समस्त जे मुनिपद के 
धारक हैं बहुरि जे आत्मस्वभावको साथधे हैं। जेसें अपना उपयोग 
परद्रव्यनिविषें इष्ट अनिष्टपनो मानि फेंस नाहों वा भाग नाहीं तैसें 
उपयोगको सधावे हैं। बहुरि बाह्यतपकी साधनभूत तपश्चरण आदि 
क्रियानिविध॑ प्रवर्तें हैं या कदाचित भक्ति वन्दनादि कायेनिवियें प्रवर्ते 
हैं। ऐसे आत्मस्वभावके साधक साधु हैं तिनकों हमारा नमस्कार होहु । 
पुज्यत्वका कारर 

ऐसे इन अरहंतादिकनिका स्वरूप है सो वीतराग विज्ञानमय 
तिसही करि अरहंतादिक स्तुति योग्य महान्‌ भये हैं; जातें जीवतत्व- 
करि तो सर्व ही जीव समान हैं परन्तु रागादिकविकारनिकरि वा 
ज्ञानकी हीनताकरि तौ जीव निन्दा योग्य हो हैं। बहुरि राग।दिककी 
होनताकरि वा ज्ञानकी विशेषताकरि स्तुति योग्य हो हैं। सो भरहंत 
सिद्धनिक तो सम्पूर्ण रागादिककी हीनता अर ज्ञानकी विशेषता होने 
करि सम्पूर्ण वीतरागविज्ञान भाव संभव है अर आचार उपाध्याय 
साधुनिर्क एकोदेश रागादिककी हीनता अर ज्ञानकी विशेषताकरि 
एकोदेश वीतरागविज्ञान भाव संभव है। तातें ते अरहंतादिक स्तुति 

योग्य महान जानने । 
बहुरि ए अरहंतादि पद हैं तिन विषें ऐसा जानना जो मुख्यपने 
तो तीथंकरका अर गौणपने सर्वकेवलीका ग्रहण है, यहु॒ पदका प्राकृत 
भाषाविषें अरहूंत अर संस्क्ृतविषें अहँत्‌ू ऐसा नाम जानना । बहुरि 
बोदवाँ गुणस्थानके अनंतर समयतें लगाय सिद्धनाम जानना । बहुरि 
जिनकों आचार्यपद भया होय ते संघविषें रहो वा एकाकी आत्मध्यान 
करो वा एकाविहारी होहु वा आचार्य॑निविवें भी प्रधानताको पाय 
गणधरपरदवीके धारक होहु, तिन सबनिका नाम आचार्य कहिये है। 
बहुरि पठन-पाठन तो अन्यमुनि भी करे हैं परन्तु जिनके आचार्यनिकरि 
दिया उपाध्याय पद भया होय ते आत्मध्यानादिक काये करतें भी 


६ है 
उपाध्याय ही नाम पादी हैं। बहुरि जे पदवीधारक नांहीं ते सर्वमुनि 
साधुसंज्ञाके धारक जानने । इहाँ ऐसा नियम नोहीं है जो पंचाचा- 
रति करि. आचाये पद हो है, पठनपाठनकरि उपाध्यायपद हो है, 
मूलगुण साधनकरि साधुपद हो है। जातें ए तो क्रिया सर्वमुनिनक 
साधारण हैं परन्तु शब्द नयकरि तिनका अक्षरार्थ तेसे करिये है। 
समभिरूठनय करि पदवीकी अपेक्षा हो आचार्यादिक नाम जानने। 
जैसे शब्द नयकरि गमन करं सो गऊ कहिये सो गमन तो मनुष्यादिक 
भी करे हैं परन्तु समभिरूढनयकरि पर्याय अपेक्षा नाम है, तैसें ही यहाँ 
समझना । 

इहाँ सिद्धनिके पहिले अरहंतनिकों नमस्कार किया सो कोन 
कारण ? ऐसा सन्देह उपज है । ताका समाधान-- 


नमस्कार करिये है सो अपने प्रयोज न साधनेकी अपेक्षा करिये 
है, सो अरहंतनितें उपदेशादिकका प्रयोजन विशेष सिद्ध हो है तातें 
पहिले नमस्कार किया । या प्रकार अरहंतादिकनिका स्वरूप चितवन 
किया | जातें स्वरूप चितवन किये विशेष कार्य सिद्ध हो है। बहुरि 
इन अरहंतादिकतिक! पंचपरमेष्ठी कहिये है। जातें जो सर्वोत्क्रिष्ट इष्ट 
होय ताका नाम परमेष्ठी है। पंच जे परमेष्ठी तिनिका समाहार 
समुदाय ताका नाम पंचपरमेष्ठी जानना। बहुरि रिषभ, अजित, संभव 
अभिनन्दन, सुमति, पद्मप्रभ, सुपाइवे, चन्द्रप्रभ, पुष्पदन्त, शीतल, 
श्रेयांस, वासुपृज्य, विमल, अनन्त, ध्म, शांति, कुन्थु, अर, मल्लि, 
मुनिसुब्रत, नमि, नेमि, पाश्वं, वद्धान, नामधारक चौबीस तीर्थंकर 
इस भरतक्षेत्रविषें वत्तेमान धर्मतीर्थंके नायक भये, गर्भ जन्म तप 
ज्ञान निर्वाण कल्याणकनिविषे इन्द्र दिकनिकरि विशेष पूज्य होइ अब 
सिद्धालयविषें विराजे हैं तिनको हमारा नमस्कार होहु। बहुरि 
सीमंधर, युगमंधर, बाहु, सुबाहु, संजातक, स्वयंप्रभ, वृषभानन, अनंत- 
वीये, सूरप्रभ, विशालकीति, वज्ञधर, चन्द्रानत, चन्द्रबाहु, भुजंगभ, 
ईद्व र, नेमिप्रभ, वोरसेन, महाभद्र, देवयश, अजितवीय नामधारक 


पंहेला भ्रधिकार $ 

बीसतीर्थकर पंचमेरु सम्बन्धी विदेहक्षेत्रनिवि्षें अवार केवलज्ञानसहित 
विराजमान हैं तिनकों हमारा नमस्कार होहु । यद्यांप परमेष्ठी पदविषें 
इनका गर्भितपना है तथापि विद्यमान कालविोें इनकों विशेष जानि 
जुदा नमस्कार किया है । 

बहुरि त्रिलोकविषें जे अक्त्रिम जिनबिम्ब विराज हैं, मध्य- 
लोकविषें विधिपूर्वक कृत्रिम जिनबिम्ब विराज॑ हैं, जिनके दर्शनादिकतें 
स्वपरभेद विज्ञान होय है, कषाय मन्द होय शान्तभाव हो है वा एक 
धर्मोपदेश बिना अन्य अपने हितकी सिद्धि जंसे तीर्थंकर केवलीके 
दर्शंनोपदेशादिकतें होय तेसे ही हो है, तिन जिनबिम्बनिकों हमारा 
नमस्कार होहु । बहुरि केवलीकी दिव्यध्वनिकरि दिया उपदेश ताक़े 
अनुसा र गणघरकरि रचित अंगप्रकीर्णक तिनके अनुसारि अन्य आचार्या- 
दिकनिकरि रे ग्रन्थादिक हैं, ऐसे ये सर्व जिनवचन हैं, स्याद्वादाचिह्न- 
करि पहचानने योग्य हैं, न्‍्यायमार्गतें अविरुद्ध हैं तातें प्रमाणीक हैं, 
जीवनिकों तत्वज्ञान के करण हैं तातें उपकारी हैं, तिनकों हमारा 
नमस्कार होहु। 

बहुरि चैत्यालय, आयिका, उत्कृष्ट श्रावक आदि द्रग्य अर 
तीथक्षेत्राद क्षत्र अर कल्याणककाल आदि काल, रत्नश्य आदि भाव, 
जे मुझकरि नमस्कार करने योग्य हैं तिनकों नमस्कार करूं हूं अर ने 
किचित्‌ विनय करने योग्य हैं तिनका यथा योग्य विनय करूँ हूं। ऐसे 
अपने इष्टनिका सन्मानकरि मंगल किया है । अब ये अरहंतादिक इष्ट 
कैसे हैं सो विचार करिये हैं-- 

जाकरि सुख उपजे था दुःखविनश तिस कार्य का नाम प्रयोजन 
है | बहुरि तिस प्रयोजनकी जाकरि सिद्धि होय सो ही अपना इृष्ट है। 
सो हमारे इस अवसरविषें वीतरागविशेष ज्ञानका होना सो ही 
प्रयोजन है, जातें याकरि निराकुल सांचे सुख की प्राप्ति हो है अर 
रुवे आकुलतारूप दुःखका नाश हो है। बहुरि इस प्रयोजनकी सिद्धि 
भरहंतादिकनिकरि हो है। कंसें सो विचारिए है-- 


है भीक्षमांय-प्रकाशंक 
झरहन्तादिकोंसे प्रयोजनसिद्धि 

आत्माके परिणाम तीन प्रकारके हैं-संक्लेश, विशुद्ध, शुद्ध । 
तहाँ तीव्र कषायरूप संक्लेश हैं, मंदकषायरूप विशुद्ध हैं, कषाय रहित 
शुद्ध हैं। तहाँ वीतरागविशेष जञानरूप अपने स्वभाव के धात+ जो हैं, 
ज्ञानावरणादि घातियाकम, तिनिका संब्लेश परिणाम करि तो दोक्- 
बन्ध हो है अर विशुद्ध परिणामकरि मन्दबन्ध हो है वा विशुद्ध 
परिणाम प्रबल होय तौ पूर्व जो तीब्रबन्ध भया था ताको भी मन्द करे 
है भर शूद्ध परिणामकरि बन्ध न हो है, केवल तिनकी निर्जरा ही हो 
है। सो अरहंतादिविषें स्तवनादि रूप भाव हो है सो कषायनिकी 
मन्दता लिए हो है ताते विशुद्ध परिणाम है। बहुरि समस्त कषाय-- 
मिटावनेका साधन है, तातें शुद्ध परिणाम का कारण है सो ऐसे 
परिणास करि अपना घातक घातिकमंका होनपनाके होनेतें सहज ही 
वीतराग विशेषज्ञान प्रयट हो है जितने अंशनिकरि वह हीन होय 
तिनने अंशनिकरि यह प्रगट होइ है। ऐसे अरहंतादिक करि अपना 
प्रयोजन सिद्ध हो है। अथवा अरहंतादिकका आकार अवलोकना वा 
स्वरूप विचार करना वा वचन सुनना वा निकटवर्ती होना व तिनके 
अनुसार प्रवर्तेना इत्यादि कार्य॑ तत्काल ही निर्मित्तभृत होय रागादि- 
कनिकों हीत कर है। जीव अजीवादिकका विशेषज्ञानको उपजाव॑ है 


तातें ऐसे भी अरहूंतादिक कर बीतराग विशेषज्ञानरूप प्रयोजनकी 
सिद्धि हो है। 


इहाँ कोऊ कहे कि इनकरि ऐसे प्रयोजनकी तो सिद्धी ऐसे हो है 
परन्तु जाकरि इन्द्रियजनित सुख उपज, दुःख विनश्ै ऐसे भी प्रयोजन 
की सिद्धि इनि करि हो है कि नाहीं । ताका समाधान--- 

जो अरहंतादि विषें स्तवनादिरूप विद्युद्ध परिणाम हो है ताकरि 
अधातिया कमंनिको साता आदि पुण्यप्रकृतिनिका बंध हो है। बहुरि 
जो वह परिणाम तीज्न होय तो पूर्वे असाताआदि पापप्रकृति बन्धी थीं 
तिनकों भी मन्द करे है अथवा नष्टकरि पृण्यप्रकृतिरूप परिणमाे द्दै। 


पहला प्धिकार ड़ 


बहुरि तिस पुण्यका उदय होते स्वयमेव इन्द्रियसुखकों कारणभूत 
सामग्री मिले है अर पापका उदय दूर होतें स्वयमेव दुःखकों कारणभूत 
सामग्रो दूर हो है। ऐसें इस प्रयोजनकी भी सिद्धि तिनकरि हो है। 
अथवा जिनशासन के भक्त देवादिक हैं ते तिन भक्त पुरुषक अनेक 
इन्द्रियसुखकों कारणभूत सामग्रीनिका संयोग करावे हैं दु.खकों कारण- 
भूत सामग्रीनिकों दूरि करे हैं। ऐसे भो इस प्रयोजनकी सिद्धि तिन 
अरहंतांदिकनि करि हो है। परन्तु इस प्रयोजनतें किछू अपना भी 
हित नाहीं तातें यहु आत्मा कषायभावनितें बाह्य सामग्रीविषें इष्ट- 
अनिष्टपनों मानि आप ही सुखदुःखकी कल्पना करे है। विना कपाय 
बाह्य सामग्रो किछु सुखदुःखकी दाता नाहीं । बहुरि कषाय है सो सब 
आकुलतामय है तातें इन्द्रियज नितसुखकी इच्छा करनी दु.खतें डरना 
सो यह भ्रम है। बहुरि इस प्रयोजनके अधि अहंतादिकको भक्ति 
किएं भी तीत्रकधाय होनेकरि पापबन्ध ही हो है तातें ऐसे प्रयोजनका 
अथि होना योग्य नाहीं। जातें अरहंतादिककी भक्ति करतें ऐसे 
प्रयोजन तो स्वयमेव ही सधे हैं । 

ऐसें अरहंतादिक परम इष्ट मानने योग्य हैं । बहुरि ए अरहंता- 
दिक ही परममंगल हैं | इन वि्ें भक्तिभाव भये परममंगल हो है । 
जातें 'मंग” कहिये सुख ताहि “लाति” कहिये देवे अथवा 'म' कहिये 
पाप ताहि 'गालयति' कहिये गाल ताका नाम मंगल है सो तिनकरि 
पूर्वॉक्त प्रकार दोऊ कायेनिकी सिद्धी हो है। तातें तिनके परममंगल- 
पना सम्भष है । 

संगलाचरश करने का काररण 

इहां कोऊ पूछे कि प्रथम प्रन्थकी आदि विष ही मंगल किया 
सो कोन कारण ? ताका उत्तर-- 

जो सुखस्यां ग्रन्थकी समाप्ति होइ, पापकरि कोऊ विष्त न 
होय, या कारगतें यहां प्रथम मंगल किया है । 

इह्मां तकं--जो अन्यमती ऐसे मंगल नाहीं करें हैं तिनके भी 


६० मोक्षमार्ग-प्रकाहक 
प्रन्थकी समाप्तता अर विध्चका नाश होता देखिये है तहाँ कहा हैतु 
है ? ताका समाधान--- 

जो अन्यमती ग्रन्थ करे हैं तिसविषें माहके तीम्र उदयकरि. 
मिथ्यात्व कषाय भावनिको पोषते विपरीत अर्थनिकों घरें हैं तातें ताको 
निविध्न सम|प्तता तौ ऐसे मंगल किये बिना होइ। जो ऐसे मंगल- 
निकरि मोह मन्द हो जाय तो वैसा विपरीत कार्य कैसे बने ? बहुरि हम 
यहु ग्रन्थ करें हैं तिस्न विषषें मोहको मंदता करि वीतराग तत्वज्ञानकों 
पोषते अथेनिकरो धरेंगे ताकी निविष्न समाप्तता ऐसे मंगल किये ही 
होय । जो ऐसे मंगल न करे तौ मोहका तीब्रपना रहे तब ऐसा उत्तम 
काय कैसे बने ? बहुरि वह कहे जा ऐसे तो मानेंगे परन्तु कोऊ ऐसा 
मंगल न करे ताक भी सुख देखिए है, पापका उदय न देखिये है अर 
कोऊ ऐस, मंगल कर है ताक भी सुख न देखिये है, पापका उदय देखिये 
है ताते पृर्वोक्त मंगलपना कंसें बने ? ताकौं कहिये है-- 

जो जीवनिक संक्लेश विजुद्ध परिणाम अनेक जातिके हैं तिनकरि 
अनेक कालनिविषे पूर्वे बधे कर्म एक कालविषै उदय आबव हैं। तातें 
जाके पूर्षे बहुत धनका सचय होय ताके बिना कुमाए भी धन देखिए 
है अर देगा न देखिए है। अर जाके पूर्वे ऋण बहुत होय ताक धन 
कुमा व्ते भो देणा देखिये अर धन न देखिए है। परन्तु विचार किए, 
ते कुमावना धन होने ही का कारण है, ऋणका कारण नाहीं । तेसे ही 
जाक॑ पूर्वे बहुत पुण्य बंध्या होइ ताक इहाँ ऐसा मंगल बिना किए भी 
सुख देखिए है, पापका उदय न देखिए है। बहुरि जाके पूर्वे बहुत पाप 
बंध्या होय ताक इह्ां ऐसा मंगल किये भी सुख न देखिए है, पापका 
उदय देखिए है। परन्तु विचार किएतें ऐसा मंगल तो सुखका ही 
कारण है, पाप उदयका कारण नाहीं। ऐसे पृर्वोक्त मंगलका मंगल- 
पना बने है। 


बहुरि वह कहै है कि यह भी मानी परन्तु जिनशासनके भक्त 
देवादिक हैं तिनिर्में तिस मंगल करनेवालेकी सहायता न करी अर 


पहला अधिकार ११ 
मंगल न करनेवालेको दंड न दिया तो कौन कारण ? ताका 
सभाधान-- 


जो जीवनके सुख दुख होनेका प्रबल कारण अपना कर्मका उदय॑ 
है ताहीके अनुसारि बाह्य निमित्त वने हैं, तातें जाके पापका उदय 
होइ ताक॑ सहायताका निमित्त न बने हैं अर जाके पुण्यका उदय 
होइ ताक॑ दंडका निमित्त न बने है। यह निमित्त कैसे न बने है सो 
कहिये है-- 

जे देवादिक हैं ते क्षयोपशम ज्ञानतें सर्वेकों युगपत्‌ जानि सकते 
नाहीं, तातें मंगल करनेवाले वा न करनेवालेका जानपना किसो देवा- 
दिकके काहू कालविषे ही है। तातें जो तिनिका जानपना न ड्ोइ तो 
केसें सहाय करे वा दंड दे । अर जानपन। होय तब आपके जो अति 
मंदकषाय होइ तो सहाय करनेके वा दंड देनेके परिणाम हो न होंइ । 
अर तीव्रकषा4 होइ तो धर्मानुराग होइ सके नाहीं। बहुरि मध्यम 
कथषायरूप तिस कार्य करनेके परिणाम भये अर अपनी शक्ति नाहीं तो 
कहा कर । ऐसे महाय करने वा दंड देनेका निमित्त नाहीं बन है। जो 
अपनी शक्ति होय अर आपके धर्मानुरागरूप मध्यमकषायका उदयतें 
तैसे ही परिणाम होइ अर तिस समय अन्य जोवका धम अधर्मरूप 
कतंव्य जाने, तब कोई देवादिक किसी धर्मात्माकी सहाय करे वा 
किसी अधर्मीको दंड दे है। ऐसे कार्य होनेका। किछू नियम तो है नाहों, 
ऐसे समाधान किया। इहां इतना जानना कि सुख होनेकी, दुख न 
होनेकी, सहाय करानेकी, दुख आवनेकी जो इच्छा है सो कषायमय 
है, तत्काल विष वा आगामी काल विष दुखदायक है। तातें ऐसी 
इच्छा क॑ छोरि हम तो एक वीतराग विशेष ज्ञान होनेके अर्थी होइ 
अरहंंतादिककों नमस्कारादिरूप मंगल किया है। ऐसे मंगलाचरण करि 
अव सार्थक मोक्षमार्ग प्रकाशकनाम ग्रंथका उद्योत करें हैं। यहु भन्ध 
प्रमाण है ऐसी प्रतीति आवनेके अधि पूर्थ अनुसारका स्वरूप निरू- 


पिए है-- 


१ सोक्सार्थ-भरकाशके 


न्यको प्रामारिफकता और श्रागम परम्परा 

अकारादि अक्षर हैं ते अनादिनिधन हैं, काहूुके किए नाहीं, 
इनिका आकार लिखना तो अपनी इच्छाके अनुसार अनेक प्रकार है 
परन्तु बोलने में आव॑ हैं ते अक्षर तो सर्वत्र सदा ऐसेंड्ी प्रवर्तें हैं सोई 
कहा है--'धिद्धो वर्ण तम।म्नाय:'। याका अर्थ यहु--जों अक्षरनिका 
सम्प्रदाय है सो स्वयंसिद्ध है। बहुरि तिन अक्षरनिकरि निपजे सत्यार्थ 
के प्रकाशक पद तिनके समूहका नाम श्रुत है सो भी अनादि निधन 
है। जेसें 'जीव' ऐसा अनादिनिधन पद है सो जोवका जनावनहारा 
है। ऐसे अपने अपने सत्य अर्थके प्रकाशक अनेक पद तिनका जो 
समुदाय सो श्रुत जानना। बहुरि जेसें मोती तो स्वयंसिद्ध है तिन 
विष कोऊ थोरे मोतीनिकों, कोऊ धने मोत्तीनिकों, कोऊ किसी 4कार 
कोऊ किसी प्रकार गूंथिकरि गहना बनावे हैं तेसें पद तो स्वयंसिद्ध हैं 
तिन विषें कोऊ थोरे पदरनिकों, कोऊ घने पदनिकों, कोऊ किसी प्रकार 
कोऊ किसी प्रकार गुंथि ग्रन्थ बनावे हैं। यहाँ मैं भी तिन सत्यार्थ पद- 
निकों मेरी बुद्धि अनुसारि गूंथि* ग्रन्थ बनाऊँ हुं सो मेरी मति कार 
कल्पित झूठे अर्थके सूचक पद या विषें नाहीं गूंथूं हूं। तातें यह ग्रन्थ 
प्रमाण जानना । 

इहाँ प्रशन--जो तिन पदनिको परम्परा इस ग्रन्थ पयेन्त कंसे 
प्रव्ते हैं? ताका समाधान-- 

अना दितें तीर्थकर केवली होते आये हैं तिनिके सर्बका ज्ञान हो 
तातें तिन पदनिका वा तिनके अथंनिका भी ज्ञान हो है। बहुरि तिन 
तीर्थंकर केवलीनिका जाकरि अन्य जीवनिके पदलिके अथंनिका ज्ञान 
होय ऐसा दिव्यध्वनि करि उपदेश हो है। ताके अनुसारि गणधरदेव 
अंग प्रकीर्णकरूप ग्रन्थ गूथ्थें हैं। बहुरि तिनके अनुसारि अन्य अन्य 
आचार्यादिक नाता प्रकार ग्रन्धादिक की रचना करें हैं। तिनिकों 
हक हैं, केई कहै हैं, केई सुनें हैं, ऐसा परम्परातें मार्ग चलया 
आबे है। 


के जोड़करिं या लिखकरि । 


पहला भ्िफार हरे 


सो अब इस भरतक्षेत्र विधें वर्तमान अवसर्पिणी काल है, तिस- 
विषे चोबोस तोर्थ कर भर, तिनि विषें श्रोवद्ध मान नामा अन्तिम तोर्थ- 
कर देव भये | सो केवलजशञान विराजमान होइ जोवनिकों दिव्यध्वनिः 
करि उपदेश देते भये। ताके सुननेका निमित्त पाय गौतम नामा गण- 
घर अगम्य अथेनिकों भो जाति धर्मानुरागके वशतें अंगश्रकीर्णकनि 
की रचना करते भये । बहुरि वर्दधमान स्वामो तो मुक्त गए, तहां पीछे 
इस पंचम कालविषें तोन केवली भए, गौतम १, सुधर्माचार्य २, जम्बू- 
स्वामो ३, तहां पीछें कालदोषतें केवलज्ञानी होनेका तो अभांव भया। 
बहुरि कैतेक काल त्ताईं द्वादशांग के पाठी ध्रुतकेवली रहे, पोछे तिनका 
भी अभाव भया। बहुरि केतेक कालतांई थोरे अंगनिके पाठो रहे 
(तिनने यह जानकर जो भविष्य कालमें हम सारिखे भी ज्ञानी न 
रहेंगे, तातें ग्रन्थ रचना आरम्भ करो ओर द्वादशांगानुकल प्रथमानुयोग, 
करणानुयोग, चरणानुयोग, द्रव्यानुयोगके ग्रन्थ रचे ।*) पीछे तिनका 
भी अभाव भया। तब आब्ार्यादिकतिकरि तितिके अनुसारि बनाए 
ग्रन्थ वा अनुसारो ग्रन्शनिके अनुसारि बनाए ग्रन्थ तिनहीकी प्रवृत्ति 
रही । तिनविषें भो काल दोषतें दुष्टनिकरि कितेक अ्न्थनि को 
व्यूच्छिति भई वा महान्‌ ग्रन्थनिका अभ्यासादि न होनेतें व्युच्छति 
भई । बहुरि केतेक महान्‌ ग्रन्थ पाइए हैं तिनका बुद्धिकी मंदतातें 
अभ्यास होता नाहीं । जैसें दक्षिण में गोमट्टस्वामीके निकट मूड़बिद्री 
नगरविषें प्रवल महाधवल जयधवल पाइए हैं परन्तु दर्शनमात्र ही हैं । 
बहुरि कितेक ग्रन्थ अपनी बुद्धिकरि अभ्यास करने योग्य पाहए हैं। 
तिन विधे भी कितेक ग्रन्थनिका ही अभ्यास बने है। ऐसे इस निकृष्ट 
काल विषें उत्कृष्ट जेनमतका घटना तो भया परन्तु इस परम्पराकदि 
अब भी जैन शास्त्रविषें सत्य अर्थके प्रकाशनहारे पदनिका सद्भाव 
प्रवर्तें है । 


* यह पंक्तियां खरडा प्रति में नहीं हैं, अन्य सब प्रतियों में हैं। इसीसे 
गावश्यक जानि दे दी गई हैं । 


श्ड मोक्षमार्थ-प्रकाध्क 


न्थका रका भ्रागमास्यास शोर ग्रन्थ रचना 

बहुरि हम इस काल विषें यहां अब मनुष्यपर्याय पाया सो इस 
विषें हमारे पूर्व संस्कारतें वा भला होनहारतें जैनशास्त्रनिविषें 
अभ्यास करनेका उद्यम होता भया। तातें व्याकरण, न्याय, गणित 
आदि उपयोगो प्रन्थनिका किचित्‌ अभ्यास करि टीकासहित समयसार, 
पंचास्तिकाय, प्रवचनसार, नियमसार, गोमट्सार, लब्धिसा र, त्रिलो इ- 
सार, तत्त्वार्थूत्र इत्यादि शास्त्र अर क्षपणासार, पुरुषार्थ सिदृध्युपाय, 
अध्टपाहुड, आत्मानुशासन आदि शास्त्र अर भ्रावक मुनिका आचारके 
प्ररूपक अनेक शास्त्र अर सुष्ठुकथासहित पुराणादि शास्त्र इत्याद्वि 
अनेक शास्त्र हैं तिन विषे हमारे बृद्धि अनुसार अभ्यास बरतें है। तिस 
करि हमारे हू किचत्‌ सत्यार्थ पदनिका ज्ञान भया है। बहुरि इस 
निकष्ट समय विषे हम सारिखे मंद बुद्धीनिते भो हीन बुद्धिके धनो 
घने जन अवलोकिए हैं। तिनकों तिन पदनिका अ्ज्ञान होनेके अरथि 
धर्मानुरागके वशते देशभाषामय ग्रन्थ करने को हमारे इच्छा भई। 
ताकरि हम यहु ग्रन्थ बनावे हैं सो इस विषे भी अर्थसहित तिनही 
पदनिका प्रकाशन ही है। इतना तो विशेष है जैसे प्राकृत संस्कृत 
शास्त्रनिविष प्राकृत संस्कृत पद लिखिए हैं तैसे इहां अपभ्रंश लिये 
वा यथार्थंपनाकों लिए देश भाषारूप पद लिखिए हैं परन्तु अथंविषे 
व्यभिचार किछ नाहीं है। ऐसे इस ग्रन्थपयंन्त तिन सत्याथे१दनिकी 
परम्परा प्रवर्तें हैं। 

इहां कोऊ पूछे कि परम्परा तो हम ऐसे जानी परन्तु इस पर- 
म्पराविषे सत्यार्थ पदनिहीकी रचना होती आईं, असत्यार्थ पद न 
मिले ऐसी प्रतीति हमकों कैसे होय । ताका समाधान-- 


असत्य पद रचना का प्रतिषेध 
असत्यार्थ पदनिकी रचना अति तीम्र कषाय भणए बिना बने 
नाहीं, जाते जिस असत्य रचनाकरि परम्परा अनेक जीवनिका महा 
बुरा होय, आपकों ऐसी महा हिसाका फलकरि नक॑ निमोदविषे गमन 


पहुचा भ्रधिकार श्र 


करना होय सो ऐसा महाविपरीत कार्य तो क्रोध मान माया लोभ 
अत्यन्त तीब्र भए ही होय । सो जैनधमं विष तो ऐसा कषायवान्‌ होता 
नाहीं । प्रथम मूल उपदेशदाता तो तीर्थंकर भये सो तो स्ंथा मोहके 
नाक्षते सर्वे कषायनि करि रहित ही हैं । बहुरि ग्रन्थकर्ता गणधर वा 
आचार्य ते मोहका मन्द उदयकरि सर्व बाह्य अभ्यन्तर परिग्रहकों 
त्यागि महा मन्दकषायी भए हैं, तिनिके तिस मंदकषायकरि किचित्‌ 
शुभोपयोगहीकी प्रवृत्ति पाइए है सो भी तीब्नकषायी नाहीं हैं, जो वाके 
तीब्रकषाय होय तो स्वंकषायनिका जिस तिस प्रकार नाश करणहारा 
जो जिनधर्म तिस विष रुचि कंस होइ अथवा जो मोहके उदयतें अन्य 
कार्येनिकरि कषाय पोषे हैं तो पोषो परन्तु जिनआज्ञा भंगकरिं अपनी 
कषाय पोषे तो जेनीपना रहता नाढीं, ऐसे जिनधम्म॑विष॑ ऐसा तोब- 
कषायी कोऊ होता नाहीं जो असत्य पदनिकी रचनाकरि परका अर 
अपना पर्यायविषै बुरा करे। 

इहां प्रशन--जो कोऊ जैनाभास तीब्रकषायी होय असत्यार्थ 
पदनिको ज॑नशास्त्रनिविषे मिलावे, पीछे ताकी परम्परा चलि जाय तो 
कहा करिये ? 

ताका समाधान--जैस कोऊ सांचे मोतिनके गहनेविष झूठे मोती 
मिलावे परन्तु झलक मिले नाहीं ताते परीक्षाकरि पारखी ठिगावता 
भी नाहीं, कोई भोला होय सो ही मोती दामकरि ठिगावे है। बहुरि 
ताकी परम्परा भो चाल नाहीं, शीघ्र ही कोई झूंठे मोतिनिका निषेध 
करें है। तैसें कोऊ सत्यार्थ पदनिके समूहरूप जेनशास्त्रनिवि्षं अस- 
त्या्थं पद मिलावे परन्तु जेनशास्त्रके पदनिविषे तो कषाय मिटाव- 
नेका वा लौकिक कार्य घटानेका प्रयोजन है अर उस पापीने जे 
असत्यार्थ पद मिलाये हैं तिन निर्ष कषाय पोषनेका वा लौकिक कार्य 
साधनेका प्रयोजन है, ऐसें प्रयोजन मिलता नाहीं, तातें परीक्षाकरि 
ज्ञानी ठियावते भी नाहीं, कोई मूर्ख होय सो ही जेनशास्त्र नामकरि 
ठिगाये हैं। बहुरि बाकी परम्परा भी चाले नाहीं, शीघ्र ही कोऊ तिन 
असत्यार्थ पदनि का निषेध करे है । बहुरि ऐसे तोन्नकषायी जैनाभास 


१६ मोकमार्ण-प्रदाशक 
इहाँ इस निकृष्ट कालविफें हो हैं, उत्कृष्ट क्षेत्रकाल बहुत हैं, विस विषें 
तो ऐसे होते नाहीं। तातें जैन शास्त्रनि विष असत्यार्थ पदनिकी 
परम्परा चाले नाहीं, ऐसा निरचय करना । 

बहुरि वह कहै कि कषायनिकरि तो असत्यार्थ पद न मिलाव॑े 
परन्तु ग्रन्थ करनेवालेक क्षयोपशमज्ञान है तातें कोई अन्यथा अर्थ भासे 
ताकरि असत्यार्थ पद मिलावै ताकी तो परम्परा चले ? 
ताका समाधान - 

मूल ग्रन्थकर्ता तो गणधरदेव हैं ते आप च्यार जश्ञानके धारक हैं 
अर साक्षात्‌ केवलीका दिव्यध्वनि उपदेश सुने हैं ताका अतिशयकरि 
सत्यार्थ ही भास है। अर ताहीके अनुसार ग्रन्थ बनावें हैं। सो उन 
ग्रन्थनिविषें तो असत्यार्थ पद कैसे ग्थे जांय अर अन्य आचार्यादि 
ग्रन्थ बनावे हैं ते भी यथायोग्य सम्यग्ज्ञानके धारक हैं । बहुरि ते तिन 
मूलग्रन्थनिकी परंपराकरि ग्रन्थ बनावे हैं। बहुरि जिन पदनिका 
आपकों ज्ञान न होइ तिनकी तो आप रचना करे नाहीं अर जिन 
पदनिका ज्ञान होइ तिनकों सम्यग्ज्ञान प्रमाणतें ठोक करि गुंथ॑ हैं सो 
प्रथम तो ऐसी सावध।नी विर्ष असत्यार्थ पद गुंथे जांय नाहीं अर 
कदाचित्‌ आपको पूर्व ग्रन्यनिके पदनिका अर्थ अन्यथा ही भासे अर 
अपनी प्रमाणतामें भी तैसें ही आजाय तो याका किछ सारा* नाहीं 
परन्तु ऐसे कोईकों भासे सबहोको तो न भासे । तातें जिनको सत्यार्थ 
भास्या होय ते ताका निषेधकरि परम्परा चलने देते नाहीं। बहुरि इतना 
जानना-जिनकों अन्यथा जाने जीवका बुरा होय ऐसा देव गुरु धर्मा- 
दिक वा जीवादिक तत्वनिकों तो श्रद्धानी जेनी अन्यथा जाने ही नाही, 
इनिका तो जैनशास्त्रनिविषें प्रसिद्ध कथन है अर जिनकों भ्रमकरि 
अन्यथा जाने भी जिन आज्ञा माननेतें जीवका बुरा न होइ, ऐसे कोई 
सूक्ष्म अर्थ है तिन विषें 4सीकों कोई अर्थ अन्यथा श्रमाणतामें ल्याये 
तो भी ताका विशेष नाहीं सो-गोमटूसा रविषे कहया है-- 


$ ब्रश नाहीं । 
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सम्माइट्री जीवो उवहृद्दू पवयण तु सहहदि । 

सहृहदि भ्तब्भाव भ्रजारामारणों गुरुरिति योगा ॥१॥ 

याका अर्थ--सम्धरृष्टी जोव उपदेश्या सत्यवचनकों श्रद्धान 
करे है अर अजाणमाण गुरुके नियोग तें असत्यकों भी श्रद्धान करे है, 
ऐसा कहाया है। बहुरि हमारे भी विशेष ज्ञान नाहीं है अर जिनआज्ञा 
भंग करनेका बहुत भय है परन्तु इस ही विचारके बलतें प्रन्थ करनेका 
साहस करे हैं सो इस ग्रन्थ विषें जेसे पूर्व ग्रन्थनिमें वर्णन है। तैसें 
ही वर्णन करेंगे । अथवा कहीं पूर्व ग्रन्थनिविषें सामान्य गूढ़ वर्णन 
था ताका विशेष प्रगट करि इहाँ वर्णन करेंगे। सो ऐसे वर्णन क रने- 
विषे मैं तो बहुत सावधानों राखूंगा अर सावधानी करते भी कहीं सुक्ष्म 
अरथेका अन्यथा वर्णन होय जाय तो विशेष बुद्धिमान होइ सो संवारकरि 
शुद्ध करियो यह मेरो प्रार्थना है। ऐसे शास्त्र करनेका निदचय किया 
है । अब इहाँ कंसे धास्त्र बाँचने सुनने योग्य हैं अर तिन शास्त्रनिके 
वक्ता श्रोता कंते चाहिएं सो वर्णन करिये है । 


वांचने सुनने योग्य श्वास्त्र 


जे शास्त्र मोक्षमागंका प्रकाश करे हैं तेई शास्त्र वांचने सुनने 
योग्य हैं जातें जोबव संत्तारविषें नाना दुःखनिकरि पीड़ित हैं सो 
शस्त्ररूपी दीपककरि मोक्षमार्गंकोी पावें तो उस मार्गविषें आप गमन- 
करि उन दुः:खनितें मुक्त होय । सो मोक्षमार्ग एक वीतराग भाव है, 
तातें जिन श्षास्त्रनिविषें काहुप्रकार राग-द्ेष-मोह भावनिका निषेध 
करि वीतराग भावका प्रयोजन प्रकट किया होय तिनही शास्त्रनिका 
वांचना सुनना उचित है। बहुरि जिनशास्त्रनिविषें श्र द्भार भोग 
कोतृहलादिक पोधि रागभावका अर हिंसा-युद्धादिक पोषि ढेषभावका 
अर अतत्व श्रद्धान पोषि मोहभावका प्रयोजन प्रगट किया होय ते 
शास्त्र नाहीं शस्त्र हैं। जातें जिन राग-द्वेष-मोह भ।वनिकरिं जीव 
गनादितें दुःखी भया तिनकी वासना जीवके बिना सिखाई ही थी। 


श्थ मोक्षमार्ग-प्रकाशक 


बहुरि इन शास्त्रनि करि तिनहीका पोषण किया, भले होनेको कहा 
शिक्षा दीनी ? जोवका स्वभाव घात ही किया तातें ऐसे शास्त्रनिका 
वांचना सुनना उचित नाहीं है। इहाँ वांचना सुनना जैसें कह्या तैसें ही 
जोड़ता, सीखना, सिखावना लिखना, लिखावना आदि काये भी उप- 
लक्षणकरि जान लेना । ऐसे साक्षात्‌ वा परम्पराकरि वीतरागभावकों 
पोषें ऐसे द्यास्त्रहीका अभ्यास करना योग्य है । 
बक्‍ता का स्वरू प 

अब इनके वक्‍ताका स्वरूप कहिये है। प्रथम तो वक्‍ता कसा 
होना चाहिए, जो जैन श्रद्धानविषें दृढ़ होय, जातें जो आप अश्रद्धानी 
होय तो औरकों श्रद्धानी कंसें करे ? श्रोता तो आपहीतें हीनबुद्धिके 
धारक हैं तिनकों कोऊ युक्तिकरि श्रद्धानी कैसें करे ? अर श्रद्धान ही 
सर्व धर्मंका मूल है। बहुरि वक्ता कंसा चाहिए, जाकें विद्याभ्यास 
करनेतें क्षास्त्र वांचनेयोग्य बुद्धि प्रगट भई होय, जातें ऐसी शक्ति 
विना वक्तापनेका अधिकारी कंसे होय | बहुरि वक्‍ता केसा चाहिए, 
जो सम्यग्जञानकरि सर्वे प्रकारके व्यवहार निशचयादिरूप व्याख्यानका 
अभिप्राय पहचानता होय, जातें जो ऐसा न होय तो कहीं अन्य 
प्रयोजन लिए व्याख्यान होय ताका अन्य प्रयोजन प्रगटकरि विपरीत 
प्रवृत्ति करावे । बहुरि वक्‍ता कैसा चाहिए, जाके जिनआज्ञा भंग करने- 
का बहुत भय होय, जातें जो ऐसा न होय तो कोई अभिप्राय विचारि 
सूत्र-विरुद्ध उपदेश देय जीवनिका बुरा करे | सो हो कह्या है-- 
बहु गुण विज्जारि लयो भ्रसुत्तभासी तहावि मुत्तव्यो । 
जह वरमरिषजुत्तो वि हु विग्घव रो बिसहरो लोए ॥१॥ 

याका अर्थं--जो बहुत क्षमादिक गुण अर व्याकरण आदि 
विद्याका स्थान है तथापि उत्सूत्रभाषी है तो छोड़ने योग्य ही है । जैसे 
उत्कृष्टमणिसंयुक्त है तो भी सर्प है सो लोकविषें विध्नका ही करण- 


हारा है। बहुरि वक्ता कंसा चाहिए, जाके शास्त्र वांचि आजीविका 
आदि लोकिक कार्य साधनेको इच्छा न होय, जातें जो आशावान्‌ 
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होइ तो यथार्थ उपदेश देद सके नाहीं, वाक॑ तो किछ श्रोतानिका 
अभिप्रायके अनुसार व्याख्यानकर अपने प्रयोजन साधनेका ही साधन 
रहे अर श्रोतानितें वक्‍ता का पद ऊंचा है परन्तु यदि वक्‍ता लोभी 
होय तो वक्‍ता आप ही हीन हो जाय, श्रोता ऊँचा होय । बहुरि वक्‍ता 
कैसा चाहिए, जाक॑ तीब् क्रोध मान न होय, जातें तोब् क्रोधी मानी 
को निदा होय, श्रोता तिसतें डरते रहैँ, तिसतें अपना हित कंसे करैं। 
बहुरि वक्‍ता कैसा चाहिए, जो आप ही नाना प्रहन उठाय आप ही 
उत्तर करे अथवा अन्य जीव अनेक प्रकारकरि बहुत बार प्रदन करें 
तो मिष्टवचननिकरि जैसे उनका सन्‍्देह दूरि होय तैस समाधान करें। 
जो आपके उत्तर देनेकी सामथ्यं न होय तो या कहै, याका मोकों 
ज्ञान नाहीं, किसी विशेष ज्ञानीसे पूछकर तिहारे ताईं उत्तर दूगा 
अथवा कोई समय पाय विशेष ज्ञानी तुमसों मिले तो पुछकर अपना 
सन्देह दूर करना और मोक्‌' बताय देता। जाते ऐसा न होय तो 
अभिमानके वशततें अपनी पण्डिताई जनावनेकों प्रकरण विरुद्ध अर्थ 
उपदेश, तातैं श्रोतानका विरुद्ध श्रद्धान करनेतें बुरा होय, जेनधर्मकी 
निदा होय । जातें जो ऐसा न होइ तो श्रोताओंका सन्देह दूर न होइ 
तब कल्याण कंसें होइ अर जिनमतकी प्रभावना होय सके नाहीं । 
बहुरि वक्‍ता कसा चाहिए, जाक॑ अनीतिरूप लोकनिद्य कार्यनिको 
प्रवृत्ति न होय, जाते लोकनिद्य कार्यनिकरि हास्यका स्थान हं।य जाय 
तब ताका वचन कौन प्रमाण कर, जिनधमंको लजावे। बहुरि वक्ता 
कंसा चाहिए, जाका कुल हीन न होय, अंग्रहीन न होय, स्वर भद्भ 
न होय, मिष्टवचन होय, प्रभुत्व होय तातें लोकविष मान्य होय जाते 
जो ऐसा न होय तो ताकों वक्‍तापनाकी मह॒तता शोभ॑ नाहीं। ऐसा 
वक्‍ता होय । वक्‍षताविषैं ये गुण तो अवश्य चाहिए सो ही आत्मानु- 
शासनविषैं कहया है । 

प्राज्म: प्राप्तससमस्तशास्त्रहदय : प्रव्यक्तलोकस्थितिः । 


प्रास्ताशः प्रतिभाषरः प्रशमवान्‌ प्रागेव दुष्टोत्तरः ॥ 


३० सोक्षमार्ग -प्रकाशक 


प्रायः प्रइनसहः प्रभुः परमनोहारी परानिन्‍्दया | 
बयाद्धम्मंकथां गणी गुरा निधिः प्रस्षष्ट सिष्टाक्षरः ॥ १॥ 
याका अर्थ--बुद्धिमान होइ, जाने समस्त शास्त्रनिका रहस्य 
पाया होय, लोकमर्यादा जाके प्रगट भई होय, आशा जाक॑ अस्त भई 
होय, काँतिमान्‌ होय, उपशमी हीय, प्रइन किये पहले ही जाने, उत्तर 
देख्या होय, बाहुल्यपने प्रशननिका सहनहारा होय, प्रभु होय, परकी 
वा परकरि आपकी निन्‍्दा करि रहितपना होय, परके मनका हरन- 
हारा होय, गुणनिधान होय, स्पष्ट मिष्ट जाके वचन होंय, ऐसा सभा 
का नायक घर्मकथा कहै । बहुरि वक्‍ताका विशेष लक्षण ऐसा है जो 
याके व्याकरण न्‍्यायादिक वा बड़े-बड़े जनक्षाध्त्रनिका विशेष ज्ञन 
होय तो विद्येषपने ताकों वकक्‍्तापनों शोभै । बहुरि ऐसा भी होय अर 
अध्यात्मरसकरि यथार्थ अपने अनुभव जाक॑ न भया होय सो जिन- 
धर्मेका मर्म जाने नाहीं, पद्धतिही करि वक्‍ता होय है ! अध्यात्म रसमय 
साँचा जिनधममं का स्वरूप वाकरि कंसें प्रगटट किया जाय, वातै आत्म- 
ज्ञानी होइ तो सांचा वक्‍तापनों होई, जातैं प्रवचचनसार विष ऐसा कहा 
है। आगमज्ञान, तत्त्वाथंश्रद्धान, संयमभाव ये तीनों आत्मज्ञामकरि 
शुन्य कार्यकारी नाहीं। बहुरि दोहापाहुडविर्ष ऐसा कहया है-- 
पंडिय पंडिय पंडिय करण छोडि वि तस कंडिया । 
पय-प्रत्य॑ तुटद्दोसि परमत्थ रत जाणइ मढठोसि ॥४१॥ 
याका अर्थ-हे पांडे ! हे पांडे ! हे पांडे | तू कण छोडि तुसही 
कटे है, तू अर्थ अर शब्द विवें सन्तुष्ट है, परमार्थ न जाने है, तातें 
मूर्ख ही है--ऐसा कह्या है अर चौदह विद्यानिविषें भी पहलें आध्या- 
त्मविद्या प्रधान कही है। वातें अध्यात्मरसका रसिया वक्‍ता है सो 
जिनधरमंके रहस्यका वक्‍ता जानना। बहुरि जे बृद्धऋट्धि के धारक 
हैं व अवधि-मन:पर्यय केवलज्ञानके धनी वक्ता हैं ते महावक्ता जानने : 
ऐसे वक्‍तानिके विशेष गुण जानने। सो इन विशेष गुणनिका धारी 


पहला अधिकार १ है 


बेक्‍्ताका संयोग सिले तो बहुत भला है ही अर न मिले तो अद्धाना- 
दिक ग्रुणनिके धारी वकतानिहीके मुखतें शास्त्र सुनना । या प्रकार 
गुणके धारी मुनि वा श्रावक तिनके मुखतें तो शास्त्र सुनना योग्य हैं 
अर पद्धति बुद्धि करि वा शास्त्र सुननेके लाभकरि श्रद्धानादि गुण 
रहित पापी पुरुषनिके मुखतें शास्त्र सुनना उचित नाहीं। उक्त च-- 
तें जिए झ्रारपरेरा य धम्सो सोयव्य सुगुरुपासस्मि । 
भ्रह उचिशो सद्धाश्रो तस्सुवएसस्सकहगाझो ॥॥१। 

याका अर्थ--जो जिन आज्ञा मानने विषे सावधान है ता करि 
निप्नेन्श्र सुगुरु हीके निकटि धर्म सुनना योग्य है अथवा तिस सुगुरुहीके 
उपदेशका कहनहारा उचित श्रद्धानी श्रावकके मुखतें धर्म सुनना योग्य 
है। ऐसा जा वक्‍ता धमंबुद्धिकरि उपदेश दाता होय सो हो अपना 
अर अन्य जीवनिका भला करे है अर जो कषायबुद्धि करि उपदेक्ष दे है 
सो अपना अर अन्य जीवनिका बुरा करे है ऐसा जानना । ऐसे वक्‍ता- 
का स्वरूप कह्या, अब श्रोताका स्वरूप कहें हैं-- 

श्रोताका स्वरूप 

भला होनहार है तातें जिस जीवक ऐसा विचार आधे है कि मैं 
कोन हूँ ? मेरा कहा स्वरूप है? (अर कहांतें आकर यहां जन्म धार्‌घा 
है और मरकर कहाँ जाऊंगा ?*) यह चरित्र कंसें बनि रह्मा है ? ए 
मेरे भाव हो हैं तिनका कहा फल लागेगा, जोव दुःश्वी हाय रह्मा है 
सो दुःख दूरि होनेका उपाय है, मुक्षकों इटनी बातनिका ठोककरि 
किछू भेरा हित होय सो करना, ऐसा विचारते उद्यमवंत भया है। 
बहुरि इस कार्यकी सिद्धि शास्त्र सुननतें होती जञानि अति प्रीतिकरि 
शस्त्र सुने है, किछू पूछना होय सो पूछे है बहुरि गुरुनिकरि कह्या 
अर्थकों अपने अंतरंगविय बारम्बार विचारे हैं बहुरि अपने विचारतें 


+ यह पंजितयां खरडा प्रति में नहीं हैं, अन्य सब प्रतियों में हैं। इसीसे आव- 
प्रयक जानि यहाँ दे दी गई हैं । 





ररे मोक्षमार्ग-प्रकाशक 

सत्य अर्थनिका निश्चयकरि जो कतंव्य होय ताका उद्यमी होय है, ऐसा 
तो नवीन श्रोताका स्वरूप जानना । बहुरि जे जैनधम्मके गाढ़े श्रद्धानी 
हैं अर नाना शास्त्र सुननेकरि जिनकी बुद्धि निर्मेल भई है। बहुरि 
व्यवहार निदपचयादिकका स्वरूप नोके जानि जिस अर्थकों सुने है ताकों 
यथावत्‌ निश्चय जानि अवधारे हैं। बहुरि जब प्रश्न उपज है तब अति 
विनयवान होय प्रश्न करें हैं अथवा परस्पर अनेक प्रश्नोत्तरकरि 
वस्तुका निर्णय करे हैं, शास्त्राभ्यास विषें अति आसकत हैं, धम्मंबुद्धि- 
करि निद्य कार्यनिके त्यागी भए हैं ऐसे शास्त्रनिके श्रोता चाहिएं। 
बहुरि श्रोतानिके विशेष लक्षण ऐसे हैं। जाक॑ किछ व्याकरण न्याया- 
दिकका वा बड़े जैनशास्त्रनिका ज्ञान होय तो श्रोतापनों बिशेष शोभे 
है। बहुरि ऐसा भी श्रोता है अर वा आत्मज्ञान न भया हाय तो 
उपदेशका मरम समझ्षि सक नाहीं तातें आत्मज्ञानकरि जो स्वरूपका 
आस्वादी भया है सा जिनधम्मंके रहस्यका श्रोता है। बहुरि जो 
अतिशयवंत बुद्धिकरि वा अवधि मनःपर्ययकरि संयुक्त होय तो बह 
महान श्रोता जानना। ऐसे श्रोतानिके विशेष ग्रुण हैं। ऐसे जिन- 
शस्त्रनिके श्रोता चाहिएँ। बहुरि शास्त्र सुननेतें हमारा भला होगा, 
ऐसी बुद्धिकरि जो शास्त्र सुने है परन्तु ज्ञानकों मन्दताकरि विशेष 
समझे नाहीं, तिनिके पुण्यबन्ध ही है, कार्य सिद्ध होता नाहीं । बहुरि 
जे कुलवृत्तिकरि वा सहज योग बनने करि शास्त्र सुने हैं वा सुने तो 
हैं परन्तु किछू अवधारण करते नाहीं, तिनक॑ परिणाम अनुसार कदा- 
चित पुण्यवन्ध हो है कदाचित पापबंध हो है। बहुरि जे मद मत्सर 
भावकरि शास्त्र सुने हैं वा तके करनेहीका जिनका अभिप्राय है बहुरि 
जे महंतताके अथि वा किसी लोभादिकका प्रयोजनके अधि श्ञास्‍्त्र 
सुने हैं, बहुरि जो शास्त्र तो सुनें हैं परन्तु सुहावता नाहीं, ऐसा श्रोता- 
निके केवल पापबन्ध हो हो है। ऐसा श्रोतानिका स्वरूप जानना। 
ऐसे ही यथासम्भव सीखना सिखावना आदि जिनके पाइए तिचका 
भी स्वरूप जानना। या प्रकार शास्त्रका अर बकता श्रोताका स्वरूप 


दहला अधिकारें $ई 
कहा सो उचित क्षास्त्रकों उचित वक्‍ता होय वांचना, उचित श्रोंता 


होय सुनना योग्य है। अब यह मोक्षमार्ंप्रकाशक नाम शास्त्र रचिए 
है ताका सार्थकपना विद्ाइए है -- 


मोक्षमागं प्रकाशक ग्रंथकी साथंकता 

इस संप्षार अटवो विषे समस्त जीव हैं ते कमंनिमित्त ते निपजे 

जे नाना प्रकार दु:ख तिनकरि पीड़ित हो रहे हैं। बहुरि तहाँ मिथ्या 
अन्धकार व्याप्त होय रहा है। ताकरि तहाँते मुक्त होनेका मार्ग पावते 
नाहीं, तड़फि तड़फि तहाँ ही दुःखको सहैँ। बहुरि ऐसे जीवनिका 
भला होनेकों कारण तीर्थंकर केवली भगवान सो ही भए सूर्य, ताका 
भया उदय, ताकी दिव्यध्वनिरूपी किरणनिकरि तहांतें मुक्त होनेका 
मार्ग प्रकाशित किया। जंसें सू्यके ऐसी इच्छा नाहीं जो मैं मार्ग 
प्रकाश परन्तु सहज ही वाकी किरण फंले हैं ताकरि मार्गका प्रकाशन 
हो है तेसें ही केवली वीतराग है तातें ताक॑ ऐसी इच्छा नाहीं जो हम 
मोक्षमार्ग प्रगट करें परन्तु सहेज ही अधातिकमंनिका उदयकरि तिनका 
शरीररूप पुद्गल दिव्यध्वनिरूप परिणमे है ताकरि मोक्षमाग्गंका 
प्रकाशन हो है। बहुरि गणघरदेवनिक यहु विचार आया कि जहाँ 
केवली सूययका ग्रस्तपना होइ तहाँ जीव मोक्षमार्गंको कैसे पावें अर 
मोक्षमार्ग पाएं बिना जीव दु ख सहेंगे, ऐसी करुणाबुद्धि करि अंग 
प्रकीणंकादिकरूप ग्रन्थ तेई भए महान्‌ दीपक तिनका उद्योत किया । 
बहुरि जेसे दीपक करि दीपक जोवनेतें दी पकनिको परम्परा प्रव्तें तैसे 
आचार्यादिकनिने तिन ग्रन्थनितें अन्य ग्रन्थ बनाए। बहुरि तिनहुतें 
किनहुने अन्य ग्रंथ बनाए । ऐसे ग्रंथनितें ग्रंथ होनेतें प्रंथनिकी परम्परा 
वर्ते है। मैं भी पूर्वग्रन्थनितें इस ग्रन्थकों बनाऊं हूं । बहुरि जैसें सूर्य 
वा द्वीपक हैं ते मार्गंकों एकरूपही प्रकाश्षे हैं। तैसें दिव्यध्वनि वा सर्वे 
ग्रन्थ हैं ते मोक्षमार्गंकों एकरूपही प्रकाशोें हैं। सो यह भी ग्रन्थ 
मोक्षमार्गंकों प्रकाश है। बहुरि जैसें प्रकाशे भी नेत्ररहित वा नेत्र- 
विकार सहित पुरुष हैं तिनकूं मार्ग सुझता नाहीं तो दीपकक तो. 


हे मोक्षमार्य-प्रका्श्क 


मार्ग प्रकाशकपनेका अभाव भया नाहीं, तैसें प्रयट किये भी जे मनुष्य 
ज्ञान रहित हैं वा मिथ्यात्वादि विकार सहित हैं तिनकूं मोक्षमार्ग 
सूझता नाही तो प्रन्थर्क तो मोक्षमार्ग प्रकाशकृपनेका अभाव भया 
नाहीं। ऐसे इस भ्रन्थका मोक्षमार्ग प्रकाशक ऐसा नाम साथ्थंक जानना । 


इहां प्रइन--जो मोक्षमार्य के प्रकाशक पूर्व भ्रन्थ तो थे ही, तुम 
नवीन ग्रंथ काहे को बनावो हो ? 


ताका समाधान--जैसें बड़े दीपकनिका तो उद्योत बहुत तेला- 
दिकका साधनतें रहे है, जिनक॑ बहुत तेलादककोी शक्ति न होइ 
तिनकों स्तोक दीपक जोइ दीजिये तो वे उसका साधन राखि ताके 
उद्योततें अपना कार्य करें तंसे बड़ ग्रन्थनिका तो प्रकाश बहुत शाना- 
दिकका साधनतें रहे है, जिनके बहुत ज्ञानादिककी शांत नाहीं तिनकूं 
स्‍्तोक ग्रंथ बनाय दीजिये तो वे वाका साधन राखि ताके प्रकाशत्तें 
अपना कार्य करें। तातें यह स्तोक सुगम ग्रन्थ बनाइए है बहुरि इहां 
जो मैं यहु ग्रन्थ बनाऊँ हुँ सो कषाय।नतें अपना मान बधावनेको वा 
लोभ साधनेकों वा यश होनेकों वा अएनी पर्धात राखनेकों नाहीं बनाऊँ 
हैं। जिनके व्याकरण नन्‍्यायादिकका वा नयप्रमाणादिका वा विशेष 
अथंनिका ज्ञान नाहीं तातें ।तनक बड़ ग्रन्थानका अभ्यास तो बचि 
सके नाहीं। बहुरि कोई छोटे ग्रन्यनिका अभ्यास बने तो भी स्वंथा 
धर्थ भासे नाही। ऐसें इस समयविषें मंदज्ञानवान्‌ जीव बहुत देखिये 
हैं तिनिका भला होनेके अरथि धर्मंबुद्धितें यह भाषा मय ग्रन्थ बनाऊँ 
हूँ। बहुरि जैसे बड़े दरिद्रीकों अवलाकनमात्र चिन्तामणि को प्राप्ति 
होय अर वह न अवलोक बहुरि जेसे कांढोकूं असृत पान करावं अर 
वह न कर तंखें संसारपीड़ित जोवकों सुयभ मोक्षमाग्ंके उपदेश का 
निमित्त बने अर वह अभ्यास न करे तो वाके अभाग्यको सहिसा का 
वर्णन हमतें तो होइ सक॑ नाहीं। वाका होनहारहीकों विचारे अपने 
समता आये। उक्त च--- 


पहला:अधिकार १४ 
साहीरे गुरुजोगे जे रा सुरंतीह ध८म्भवयणाई । 
ते धिट्ट॒वृट्टचित्ता श्रह सुहुडा भव भयविहृणा ॥१॥ 


स्वाधीन उपदेशदाता ग्रुरका योग जुड़ें भी जे जोव धम्म॑ वचन- 
निकों नाहीं सुनें हैं ते धीठ हैं अर उनका दुष्टचित्त है अथवा जिस 
संसार भयतें तीथंकरादिक डरे तिस संसार भयकरि रहित हैं, ते बड़े 
सुभट हैं। बहुरि प्रवचनसारविषेभी मोक्षमागंका अधिकार किया है 
तहां प्रथम आगमज्ञान ही उपादेय कह्या, सो इस जीवका तो मुख्य 
कत्तंव्य आगमन्नान है, याकों होतें तत्वनिका श्रद्धान हो है, तत्वनिका 
अरद्धान भए संयमभाव हू है अर तिस आगमते आत्मज्ञानकी भी 
प्राप्ति हो है तब सहज ही मोक्षकी प्राप्ति हो है। बहुरि धम्मेके अनेक 
अंग हैं तिलिविषें एक ध्यान बिना याते ऊँचा और धस्मेका अंग नाडीं 
है तातें जिस तिस प्रकार आगम अभ्यास करना योग्य है। बहुरि इस 
ग्रंथका तो वांचना सुनना विचारना घना सुगम है, को व्याक रणा- 
दिकका भी साधन न चाहिए, तातें अवद्य याका अभ्यासविषें प्रवर्तो, 
तुम्हारा कल्याण होगा । 


इति श्रोमोक्षमार्ग प्रकाशक नाम शास्त्र वियें पीठबन्ध- 
प्ररूपक प्रथम भ्रधिकार समाप्त भया ॥१॥ 


है 


दूसरा अभ्रधिकार 


संसार भ्रवस्थाका स्वरूप 
दोहा 

सिश्याभाव श्रभावतें, जो प्रगटठे निजभाव। 

सो जयवंत रहो सदा, यह ही मोक्ष उपाय ॥१॥। 

अब इस श्षास्त्रविषें मोक्षमार्गका प्रकाश करिए है। तहां 
बन्धनतें छूटनेका नाम मोक्ष है। सो इस आत्माक कम्मंका बन्धन है. 
बहुरि तिस बन्धनकरि आत्मा दुःखी होय रह्मा है | बहुरि याक॑ दुःख 
दूरि करनेहीका निरन्तर उपाय भी रहै हैं परन्तु साचा उपाय पाए 
बिना दुःख दूरि होता नाहीं अर दुःख सहा भी जाता नाही तातें यहु 
जीव व्याकूल होय रह्या है। ऐस जीवको समस्त दुःखका मूल कारण 
कर्म बन्धन है ताका अभावरूप मोक्ष है सोही १रम हित है। बहुरि 
याका सांचा उपाय करना सोही कतंव्य है ताते इसहीका याकों उपदेश 
दीजिए है। तहां जैसे वैद्य सो रोगसहित मनुष्यको प्रथम तो रोगका 
निदान बतावे, ऐसे यहु रोग भया है बहुरि उस रोगके निमित्ततें या 
जो जो अवस्था होती होय सा बताचे, ताकरि वार्क निरचयहोय जो 
मेरे ऐसे ही रोग है। बहुरि तिस रोग्रके दुरि करनेका उपाय अनेक 
प्रकार बतावे अर तिस उपायकी ताको प्रतीति जनावे, इतना तो वैद्य 
का बतावना है। बहुरि जो वह रोगी ताका साधन करे तो रोग ते मुक्त 
होई अपना स्वभावरूप प्रवर्ते सो यहु रोगीका कतंब्य है । तैसें ही इहां 
कर्म बन्धन युक्त जीवको प्रथम ता कमंबन्धनका निदान बताइए 
है, ऐसे यहु कमंबन्धन भया है बहुरि उस कर्मबन्धनके निमित्ततें याक 
जो जो अवस्था होती होय सो बतावे, ताकरि जीव क॑ निदचय होय 
जो मेरे ऐसे ही कर्मबन्धन है। बहुदि तिस कर्मबन्धनके दुरि होनेका 


पूंसरा श्रणिकार रै७ 


उपाय अनेक प्रकार बताइए है अर तिस उपायकी याको प्रतीति 
जनाइये है, इतना तो शास्त्रका उपदेश है। बहुरि यहु जीव ताका 
साधन करे तो कर्मबन्धनतें मुक्त होय अपना स्वभावरूप प्रवर्तें सो यहु 
जीवका कतंव्य है। सो इह्ां प्रथम ही कर्म बन्धनका निदान बताइये है । 
कर्मबन्धनका निदान 

बहुरि कम्मंबन्धन होतें नाना उपाधिक भावनिविषे पर भ्रमण*- 
पनों पाइए है, एक रूप रहनो न हो है तातें कमंबन्धनसहित अवस्था 
का नाम संसार अवस्था है। सो इस संसार अवस्थाविषें अनन्तानन्‍्त 
जीव द्रव्य हैं ते अनादिहीतें कर्मबन्धन सहित है। ऐसा नाहीं है जो 
पहले जीव न्यारा था अर कर्म न्यारा था, पीछे इनिका संयोग भया। . 
तो कैसे है-- जैसे रेरुगिरि आदि अक्ू त्रिम स्कन्धनिविषें अनंते पुदूगल- 
परमाणु अनादितें एक बन्धनरूप है, पीछे तिनमे केई परमाणु भिन्‍न 
हो हैं केई नए मिलें है। ऐसे मिलना बिछुरना हुवा करे है। तैसें इस 
संसार विषे एक जीव द्रव्य अर अनते कर्मरूप पुद्गल परमाणु तिनि- 
का अनादितें एक बन्धनरूप है, पीछे तिनमे केई कर्म परमाणु भिन्‍न 
हो हैं केई नये मिले है। ऐसे |मलना बिछुरना हुवा करे है। 

बहुरि इहां प्रश्न--जो पुदूगलपरमाणु ता रागादिकके निमित्ततें 
कमंरूप हो हैं, अनादि कर्मरूप कंसे हैं ? 

ताका समाधान--निर्मित्त तो नवीन कार्य होय तिस विषें ही 
सम्भव है । अनादि अवस्थाविषें निमित्तका किछू भ्रयोजन नाहीं। 
जैसे नवीन पुदूगल-परमाणुनिका बंधान तो स्निग्ध रूक्ष गुणके अछशन 
ही करि हो है अर मेरुगिरि आदि स्कन्धनि विर्षें अनादि पुदुगल- 
परमाणुनिकां बन्धान है तहां निभमित्तका कहा प्रयोजन है? तैसें नवीन 
परमाणुनिका कम्मेरूप होना तो रामादिकनिही करि हो है अर अनादि 
पुदूगलपरमाणुनिकी कम्मंरूप ही अवस्था है। तहां निमित्तका कहट्दा 
प्रयोजन है ? बहुरि जो अनादिविषेंभी निमित्त मानिए तो अनादिपना 
रहै नाहीं । तातें कर्मका बन्ध अनादि मानना । सो तत्वप्रदीपिका प्रव- 


दर भोक्षमार्ग ९ -अपरकासे्क 
घचनसार श्षास्त्र की व्याख्या विषें जो सामान्यज्ञेयाधिकार है तहां कन्या 
है। रायादिकका कारण तो द्रव्यकर्म है अर द्रव्यकम्मंका कारण 
रागादिक है। तब वहां तक करि जो ऐसे इतरेतराश्रयदोष लागे, वह 
वाके आश्रय, वह वाके आश्रय, कहीं थंभाव नाहीं है, तब उत्तर ऐसा 
दिया है-- 

नेव॑ प्रनादिप्रसिद्धव्रव्यकस्मंसम्बन्धस्य तत्र, हेतुत्वेनो- 


पादानात्‌ ३५ 

याका अर्थं--ऐसे इतरेत राश्रय दोष नाहीं है। जातें अनादिका 
स्वयंसिद्ध द्रव्यकम्मंका संबंध है ताका तहां कारणपनाकरि ग्रहण 
किया है । ऐसे आगममें कह्या है। बहुरि युक्तितें भी ऐसें ही संभव है, 
जो करम्मनिभित्त बिना पहले जीवके रागादिक कहिए तो रागादिक 
जीवका निज स्वभाव हो जाय, जाते परनिमित्त विना होइ ताहीका 
नाम स्वभाव है। तातें कम्मेंका सम्बन्ध अनादि ही मानना। 

बहुरि इहाँ प्रशन--जो न्यारे न्यारे द्रव्य अर अनादितें तिनका 
सम्बन्ध, ऐसे कंसे सम्भव ? 

ताका सामाधान--जैसेंठेठिहीसू जल दूधका वा प्तोना 
किट्टिकका वा तुष कणका वा तेल तिलका सम्बन्ध देखिए है, नवीन 
इनका मिलाप भया नाहीं तैसें अनादिहीसों जीव कम्मंका सम्बन्ध 
जानना, नवीन इनिका मिलाप नाई! भया। बहुरि तुम कही कंसे 
संभव ? अनादितें जैसे केई जुदे द्रव्य हैं तेसें केई मिले द्रव्य हैं, इस 
संभवनेविष किछू विरोध तो भासता नाहीं । 

बहुरि प्रश्न--जो संबध वा संयोग कहना तो तब सभवे जब 
पहले जुदे होइ पीछे मिलें। इहाँ अनादि मिले जीव कम्मंनिका संबध 
बोस कह्या है । 
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नहि अनादिप्रसिद्धद्रव्यकर्माभिसंबद्धस्यात्मन: प्राक्तनद्वव्यकमंणस्तन्न हेतु- 
स्वेनोपादानात्‌ । अवचनसार टीक,, २।२६ 


दूसरा भ्धिकार श्ह 


ताका समाधान--अनावितें तो मिले थे परन्तु पीछे जुदे भए 
तब जान्या जुदे थे तो जुदे भए । तातें पहले भी भिन्‍न ही थे। ऐसें 
अनुमान करि वा केवलज्ञानकरि प्रत्यक्ष भिन्‍न भासें हैं। तिसकरि 
तिनका बन्धान होतें भिन्‍्नपता पाइए है। अहुरि तिस भिन्‍्तताकों 
अपेक्षा तिन का सम्बन्ध वा संयोग कह्या। है, जततें नए मिलो था मिले 
ही होहु, भिन्न द्रव्यनिका मिलापविषे ऐसें हो कहना संभवे है। ऐसें 
इन जीवनिका अर कम्मंका अनादि सम्बन्ध है । 

तहां जोवद्रव्य तो देखने जाननेरूप चेतन्यगुणका धारक है अर 
इन्द्रियगम्य न होने योग्य अमूर्तीक है, संकोचविस्तारशक्तिकों लिए 
अत्ृंड्यातप्ररेशी एकद्रव्य है। बहुरि कम्म है सो चेतनागुगरहित जड़ 
है अर मूत्तोक है, अनन्त पुदूगल परमाणुनिका पिंड है तातें एक द्रव्य 
नाहीं है। ऐसे ए जोब अर कर्म्म है सो इनका अनादि सम्बन्ध है तो 
भी जोवका कोई प्रदेश कम्मेख्प न हो है अर कम्मंका कोई परमाणु 
जोवरूप न हो है। अपने अपने लक्षणको धरे जुदे जुदेही रहै हैं। जैसे 
सोना रूपाका एक स्कर्ध होइ तथापि पीतादि गुणनिकों घरे सोना 
जुदा रहै है, स्वेतादि गुणनिकों धरे रूपा जुदा रहै है तैसें जुदे जाननें। 

इहां प्रशन--जो मूर्तीक मूर्तीकका तो बन्धान होना बने, 
अमूर्तीक मूर्तीकका बन्धान कंसें बने ? 

ताका समाधान -जैसे अव्यक्त इन्द्रियगम्य नाहीं ऐसे सूक्ष्म 
पुद्गल अर व्यक्त इन्द्रियगम्य हैं ऐसे स्थूल पुदूगल तिनका बन्धान 
होना मानिए हैं तेसे इन्द्रियगम्य होने योग्य नाहीं ऐसा अमूर्तीक 
आत्मा अर इन्द्रियगम्य होने योग्य मूर्तीककम्मे इनका भी बन्धान होना 
मानना । बहुरि इस बन्धानविषें कोऊ किसीकों करे तो है नाहीं। 
यावत्‌ बन्धान रहै तावत्‌ साथ रहै, विछुरे नाहीं अर कारणकार्यपना 
तिनक॑ बन्या रहै, इतना ही यहाँ बंधान जानना सो मूर्तीक अमूर्तीकक 
ऐसें बंधान होने विषे किछ विरोध है नाहीं । या प्रकार जेसें एक जीव 
अनादि कम्मंसम्बन्ध कह्मा तंसें ही जुदा जुदा अनंत जोवनिक जानना | 


बै० समोक्षमार्ग प्रकाशक 


बहुरि सो कर्म ज्ञानावरणादि भेदनिकरि आठ प्रकार है। 
तद्ठां च्यारि घातियाकम्म॑निके निमित्ततें तो जीवके स्वभाबका घात 
ही है। तहाँ ज्ञानावरण दर्शनावर्णंकरि तो जोवके स्वभाव ज्ञान दक्षन 
तिनकी व्यक्तता नाहीं हो है, तिन कम्मंनिका क्षयोपशमके अनुसार 
किचित्‌ ज्ञानदर्शत की व्यक्तता रहै है! बहुरि मोहनीयकरिजीवके 
स्वधाव नाहीं ऐसे मिथ्याश्रद्धान वा क्रोध मान माया लोभादिक कषाय 
तिन की व्यक्तता ही है। बहुरि अंतरायकरि जीवका स्वभाव ढोक्षा 
लेनेको समर्थतारूप बीय॑ ताकी व्यक्तता न हो है, ताका क्षयोपशमके 
अनुसार किचित्‌ शक्ति हो है। ऐसे घातिकरम्मनिके निमित्ततें जीवके 
स्वभावका घात अनादिहीते भया है। ऐसे नाहीं जो पहलें तो स्व- 
भावरूप शुद्ध आत्मा था पीछें कर्म्मनिमित्ततें स्वभावधात होनेकरि 
अशुद्ध भया । 

हृहां तक॑ं--जो घात नाम तो अभावका है सो जाका पहले 
सदुभाव होय ताका अभाव कहना बनें। इहां स्वभाव का तो सदुभाव 
हैं हीं नाहीं, घात किसका किया ? 

ताका समाधान--जी वविषें अनादिहोतें ऐसी शक्ति पाइए है; 
जो कम्मंका निमित्त न होइ तो केवल ज्ञानादि अपने स्वभावरूप प्रवर्तें 
परन्तु अनादिहीतें कमेंका सम्बन्ध पाइए है। तातें तिस शक्तिका 
व्यक्तपना न भया सो शक्ति अपेक्षा स्वभाव है ताका व्यक्त न होने 
देनेकी अपेक्षा घात किया कहिए है। 

वहुरि च्यार अधातिया कम्म है तिनके निमित्ततें इस आत्माकें 
बाह्मयसामग्रीका सम्बन्ध बनेहै तहाँ वेदनीयकरि तो ब्वरीरविये वा 
दरीरतें बाह्य नानाप्रकार सुख दुःखको कारण परद्रव्यनिका संयोग 
जुरें हैं अर आयुकरि अपनी स्थितिपयेन्त पाया शरीरका सम्बन्ध नाही 
छूट सके हैं अर नामकरि गति जाति शरीर।दिक निपजे हैं अर गोन्न- 
करि ऊँचा नीचा कुलकी प्राप्ति हो है, ऐते अधातिकम्म॑निकरि बाह्य 
सामग्रो भेली होय है ताकरि मोहुके उदयका सहुकारण होतें जीव 


दूसरा अधिकार श्र 


सुखो दुःखी हो है। अर शरोरादिकनिके सम्बन्धतें जीवके अमृत्तत्वादि 
स्वभाव अपने स्वार्थक्ो नाहीं करें हैं। जेसें कोऊ शरीर को पकरे तो 
आत्मा भी पकरचा जाय । बहुरि यावत्‌ कमंका उदय रहै तावत्‌ बाह्य 
सामग्री तैसें ही बनो रहै अन्यथा न होय सके, ऐसा इन अधातिकर्म- 
निका निमित्त जानना । 

इहां कोऊ प्रइन करे कि कम्मं तो जड़ है, किछु बलवान नाही, 
तिनकरि जीवके स्वभावका घात होना वा बाह्य सामग्रीका मिलना 
केसे सम्भव ? 

ताका समाधान--जो कर्म आप कर्त्ता होय उद्यमकरि जीवके 
स्वभावको घाते, बाह्य सामग्रीको मिलावे तब कम्मंके चेतनपनों भी 
चाहिए अर बलवानपनों भो चाहिए सो तो है नाहीं, सहजही निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्ध है। जब उन कर्मनिका उदयकाल होय तिस काल- 
विषें आपही आत्मा स्वभावरूप न परिणमें, विभावरूप परिणमे वा 
अन्य द्रव्य हैं ते तैसें हो सम्बन्नरूप होय परिणमें | जैसे काहू पुरुषके 
सिर परि मोहनधूलि परो है तिसकारि सो पुरुष बावला भया तहां उस 
माहनधूलिके ज्ञान भी न था अर बावलापना भी न था अर बांवला- 
पना तिस मोहनघूलिही करि भया देखिए है। मोहनधूलिका तो 
निमित्त है अर पुरुष आपही बावला हुआ परिणमैं है, ऐसा ही निमित्त 
नैमित्तिक बनि रहद्या है। बहुरि जैसे सूयेंका उदयका कालविषें चकवा 
चकवीनिका संयोग होय तहां रात्रिविषें किसीने द्वेषबुद्धितें ल्यायकरि 
मिलाए नाहीं, सूबे उदयका निमित्तपाय आपही मिले हैं अर सुर्यास्तका 
निर्भित्त पाय आपहो बिदछूरें हैं! ऐसा ही नि मत्त नैमित्तिक बनि रह्मा 
है। तैसें ही कर्म का भी निमित्त नेमित्तिक भाव जानना । ऐसे कमंका 
उदय करि अवश्था होय है बहुरि तहां नवीन बन्ध कंसें हो है सो 
कहिए है-- 

नृतन बंध विचार 
जैसें तुयंका प्रकाश हैं सो मेघपटलतें जितना व्यक्त नाहीं 


8" मोक्षसायं-प्रकाशक 


तितनेका तो तिस कालविषें अभाव है बहुरि तिस मेघपटलका मन्द- 
पनातें जेता प्रकाश प्रगट है सो तिस सूर्यके स्व्ावका अंश है, 
मेघपटल जनित नाहीं है। तैसे जीवका ज्ञान दर्शन वोयें स्वभाव 
है सो शानावरण दर्शनावरण अंतरायके नि्मित्ततें जितने व्यक्त 
नाहीं तितनेका तो तिस कालविदें अभाव है। बहुरि तिन कम्मेनिका 
क्षयोपशमते जेता ज्ञान दर्शन वीय॑ प्रगटे है सो तिस जोवके स्व भावका 
अंश ही है, कम्मं जनित उपाधिक भाव नाहों है। सा ऐता स्वृभावके 
अंशका अनादितें लगाय कब॒हूं अभाव न हो है। याहीकरिं जोवका 
जीवत्वपना निदचय कीजिए है । जो यह देखनहार जाननहार शक्तिकों 
धरे वस्तु है सो ही आत्मा है। बहुरि इस स्वभावकरि नवोन कम्मेका 
बंध नाहीं है जातें निज स्वभाव हो बन्धका कारण होय तो बन्धका 
छूटना कैसे होय । बहुरि तिन करम्म॑निके उदयतें जेता ज्ञान दर्शन वीये 
अभ्ावरूप है ताकरि भी बन्ध नाहीं है जातें आपही का अभाव होतें 
अन्यकों कारण कैसे होय । तातें ज्ञानावरण दर्शंनावरण अन्तरायके 
निर्मित्ततें निपजे भाव नवोनकम्मं बन्ध के कारण नाहीं । 

बहुरि मोहनीय कम्मंकरिे जीवके अययार्थंश्रद्धानलू्प तो 
मिथ्तात्वभाव हो है वा क्रोध मान माया लोभादिक कषाय हो है। ते 
यद्यपि जीवके अस्तित्वमय है; जीवतें जदे नाहीं, जीव ही इनका कर्ता 
है, जीव के परिणामस्वरूप ही ये कार्य हैं तथापि इनका होना भोह- 
कम्मके निभित्ततें ही है, कम्मेनिमित्त दूरि भए इनका अभाव हो है 
तातें ए जीवके निजस्वभाव नाहीं, उपाधिकभाव हैं। बहुरि इन भाव- 
निकरि नवोनबन्ध हो है तातें मोहके उदयतें निपजेभाव बन्धके कारण 
हैं। बहुरि' अधातिकम्मनिके उदयतें बाह्य सामग्री मिले है, तिन विधें 
शरशीरादिक तो जीवके प्रदेशनिसों एक क्षेत्रावगाही होय एक बन्धान- 
रूप हो हैं अर धन कुट्म्बादि आत्मातें भिन्‍नरूप हैं सो ए सर्व बन्धके 
कारण नाहीं हैं; जाते परद्रव्यबंधका कारण न होय । इनविषे 
आत्माके ममत्वादिख्प भिथ्यात्वादि भाव हो हैं सोई बन्धका कारण 
जानना । 


सक-ा०-9+०ज+ अमन-+०न8 


हूसरा अधिकार झ३ 


योग झौर उससे होनेवाले प्रकृति बन्ध प्रदेश बन्ध 


बहुरि इतना जानना जो नाम कम्मंके उदयतें शरीर वा वचन 
वा मन निपजे है तिनिको चेष्टाके निमिततें आत्माके प्रदेशनिका 
चंचलपना हो है। ताकरि आत्माके पुद्गलवग्गंणासों एक बन्धान होने 
की शक्ति हो है ताका नाम योग है। ताके निमित्ततें समय समय प्रति 
कम्मेरूप होने योग्य अनंत परमाणुनिका ग्रहण हो है। तहां अल्पयोग 
होय तो थोड़े परमाणुनिका ग्रहण होय, बहुत योग होय तो घने परमा- 
णुनिका ग्रहण होय । बहुरि एक समय विषें जे पुद्गल परमाणु ग्रहे 
तिनि शानावरणादि मूलभ्रकृति वा तिनकी उत्तर प्रकृतिनिका जैसे 
सिद्धांतविषें कह्मा है तैतें बटवारा हो हैं। तिस बटवारा माफिक पर- 
माणु तिन प्रकृतिनिर्प आपड़ी परिणमैं हैं। विशेष इतना कि योग 
दोय प्रकार है-शुभयों 7;अशुभयोग । तहाँ धर्मके अंगनिविषें मनवचन- 
कायको प्रवृत्ति भए तो भुभवोग हो है अर अधमंके अंगनिवि्षे तिनकी 
प्रवृत्ति भए अशुभवोग हो है। सो शुभ योग होहु वा अशुभयोग होहु 
सम्यकत्व पाए बिता घावियाकध निका तो सर्वेप्रकृत्तिनिका निरंतर बंध 
हुआ हो करे है। कोई समय किसो भी प्रकृतिका बन्ध हुआ बिना 
“रहता नाहों । इतना विशेष है जो मोहनोयका हास्य शोक युगलविषे, 
रति अरति युगलविषें, तीनों वेदनिविषें एके काल एक एक ही प्रकृ- 
तिनिका बन्ध हो है । बहुरि अघातियानिकी प्रकृतिनिवि्षे शुभोपयोग 
होतें साता वेदनीय आदि पुण्यप्रकृतिनिका बन्ध हो है। अशुभ योग 
होतें असाताताबेदनीय आदि पापप्रकृति निका बन्ध हो है। मिश्रयोग 
होतें केई पुण्थप्रकृतिनिका केई पापप्रकृतिनिका बन्ध हो है। ऐसा 
योगके निमित्त तें कमेंका आगमन हो है । तातें योग है सो आज्नव है। 
बहुरि याकरि ग्रहे कर्मपरमाणु निका नाम प्रदेश है तिनिका बंध भया 
अर तिन विषे मूल उत्तरप्रकृतिनिका विभाग भया तातें योगनिकरि 
प्रदेशबन्ध वा प्रकृतिबन्धका होना जानना | 


झ््ड मोक्षमार्ग-प्रकाद्दक 


कथाय से स्थिति और श्रनुभाग 
बहुरि मोहके उदयतें मिथ्यात्व क्रोधादिक भाव हो हैं तिन 


स्थिति बन्धे हैं सो जितनो स्थिति बंघे तिसवि्षें आबाधाकाल छोड़ि 
तहाँ पीछे यात्रत्‌ बेंधा स्थितिपूर्ण होय तावत्‌ समय समय तिस प्रकृति 
का उदय आया हो करे । सो देव मनुष्य तियंचायु बिना अन्य सर्वे 
घातिया अधातिया प्रकृतिनिका अल्पकषाय होतें थोरा स्थिति बन्ध 
होय, बहुत कषाय होते घना स्थितिबन्ध होय। इन तोन आयूनिका 
अल्पकषायतें वहुत अर बहुत कषायतें अल्प स्थितित्रन्ध जानता। 
बहुरि तिप्त कषायहोकरि तिन कमंप्रकृतिनिविष अनुभागशक्ति का 
विशेष हो है सो जेसा अनुभाग बंध गेसा ही उदयक्रालवि्ष तिन 
प्रकृतिनिका घना थार फल निपजे है। तहाँ घातिकमेनिको सब 
प्रकृतिनित्रिषे वा अधातिकर्मनिकी पाप प्रकृतितिवि्षें तो अल्पकृषाय 
होतें थोरा अनुभाग बंधे हैं, बहुत कषाय हांतें घना अनुभाग बच है। 
बहुरि पुण्य प्रकृतिनविषे अल्पकृषाय होतें घना अनुभाग बंधे है, बहुत 
कषाय होतें थोरा अनुभाग बंधे है। ऐसे कषायनिकरि कप्रंप्रक् तिनिके 
स्थिति अनु भागका विशेष भया तातें कषायनिकरि स्थितिबंध अनु- 
भागबंधका होना जानना । इहाँ जैसे बहुत भो मदिरा है अर ताविषै 
थोरे कालपर्यत थोरो उन्मत्तता उपजावनेको शक्ति है तो वह मदिरा 
हीनपनाको प्राप्त है। बहुरि धोरी भी मदिरा है ताविषे बहुत काल- 
पर्येन्त घनी उन्मत्तता उपजावने की शब्त है तो वह मदिरा अधिक- 
पताकों प्राप्त है। तेसें घने भो कर्म प्रकृति निके परमाणु हैं अर तिनविधें 
थोरे कालपयंन्त थोरा फल देने की शक्ति है तो ते कमंप्रकृति होनता 
कों प्राप्त हैं। बहुरि थोरे भी कमंप्रकरृतिनिके परमाणु हैं अर तिनविषें 
बहुत कालपयंन्त बहुत फल देनेकी शक्ति है तो वे कमंप्रकृति अधिक- 
पनाकों प्राप्त है। तातें योगनिकरि भया प्रकृतिबन्ध प्रदेशबंध बलवान 
नाहीं, कषायनिकरि किया स्थितिबंध अनुभागबंध ही बलवान है। 


बूसरा अधिकार श्श्‌ 


तातें मुख्यपने कषाय ही बंधका कारण जानन। । जिसको बंध न करना 
होय ते कषाय मति करो। 
जड़ पुद्गल परमाणुझ्रों का यथायोग्य प्रकृतिरूप परिशमन 
बहुरि इहाँ कोऊ प्रइन करे कि पुदूगल परमाणु तो जड़ हैं, 
उनके किछू ज्ञान नाहीं' कैसे यथायोग्य प्रकृतिऱुप होय परिणमैं हैं ? 
ताका समाधान--जैसे भूख होतें मुखद्वा रकरि प्रह्माहुवा भोजन- 
रूप पुदूगलपिड सो मांस शुक्र शोणित आदि घातुरूप परिणमे है। 
बहुरि तिस भोजनके परमाणुनिविषे यथायोग्य कोई धातुरूप थोरे 
कोई धातुरूप घने परमाणु हो हैं । बहुरि तिनविषें केई परमाणुनिका 
सम्बन्ध घने काल रहै, केईनिका थोरे काल रहै, बहुरि तिन परमाणु- 
निविषें केई तो अपने कार्य निपजावनेकी बहुत शक्तिको घरें हैं, केई 
स्तोकशक्तिको धरें हैं। सो ऐसे होने विषे कोऊ भोजनरूप पुद्गलर्पिड 
के ज्ञान तो नाहीं हैं जो मैं ऐसे परिणमूं अर ओर भो कोऊ परिणमा- 
वबनहारा नाहों है, ऐसा हो निमित्त नेमित्तिक भाव बनि राष्मा है, 
ताकरि तैसें हो परिंग पन पादए है । तेधें हो कबाय होनें योग द्वारकरि 
ग्रह्मा हुआ कमंवर्गणारूप पुद्गलपिड सो ज्ञानावरणादि प्रकृतिझूप 
परिणमे है। बहुरि तिन कमेंप रमाणुनिविषे यथायोग्य कोई प्रकृतिरूप 
थोरे कोई प्रकृतिरूप घने परमाणु ही हैं। बहुरि तिन विधें केई पर- 
माणुनिका सम्बन्ध घने काल रहै, केईनिका थोरे काल रहै। बहुरि 
तित परमाणुनिविषै कोऊ तो अपने कार्य निपजावनेकी बहुत शक्ति 
घरे है, कोऊ थोरी शक्ति धरे है सो ऐसें होनेविषे कोऊ कर्मवर्गणारूप 
पुद्गलपिडक ज्ञान तो नाहीं है जो मैं ऐसे परिणमूं अर और भी कोई 
परिणमावनहारा है नाहीं, ऐसा ही निमित्त नैमित्तिकभाव बनि राह्मा 
है ताकरि लैसें ही परिणमन पाइये हैं। सो ऐँसें तो लोकविषें निमित्त 
नैमित्तिक घने ही बनि रहे हैं। जैसे मन्त्रनिमित्तकरि जलादिकविषे 
रोगादिक दूरि करनेकी शक्ति हो है' वा कांकरी आदिविष सर्पादि 
रोकतेको शक्ति हो है तैसें ही जोव भावके निमित्तकरि पुद्गल पर- 
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माणुनिविषै ज्ञानावरणादिरूप शक्ति हो है ।इहां विचारिकरि अपने 
उद्यमते कार्य करे तो ज्ञान चाहिए अर तसा निमित्त बने स्वयमेव तैसें 
परिणमन होय तो तहाँ श्ञानका किछ प्रयोजन नाहों, या प्रकार 
नवीनबंध होनेका विधान जानना । 


भावोंसे कर्तोको पुर्व बद्ध अवस्थाका परिवर्तन 


अब जे परमाणु कर्मरूप परिणमैं तिनका यावत्‌ उदयकाल न 
आवे तावत्‌ जीवके प्रदेशनिसों एक क्षेत्रावगाहरूप बंधान रहै है। 
तहां जीवभावके निमित्तकरि केई प्रकतिनिकी अवस्थाका पलटना भो 
होय जाय है ! वहाँ केई अन्य प्रकृतिनिके परमाणु थे ते संक्रमणरूप 
होय अन्य प्रकरतिके परमाणु होय जाँय । बहुरि केई प्रकृतिनिकी स्थिति 
वा अनुभाग बहुत था सो अपकर्षण होयकरि थोरा होय जाय । बहुरि 
केई प्रकृतिनिकी स्थिति वा अनुभाग थोरा था सो उत्कर्षण होयकरि 
बहुत हो जाय । सो ऐसें पूर्वे बंधे परमाणुनिकों भो जोवमावनिका 
निमित्त पाय अव था पलटै है अर निभित्त न बन तो न पलटे, जैपेके 
तैसे रहें । ऐसे सत्तारूप कर्म रहै हैं । 


कर्मोंके फलदानमें निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध 

बहुरि जब कमंप्रकृतिनिका उदयकाल आवदे तब स्वयमेव तिन 
अक्ृतिनिक अनुभागके अनुसार काये बने । कम्मे तिनके काय॑निकों 
निपजावता नाहीं । याका उदयकाल आए वह कार्य स्वयं बने है। 
इतना ही निमित्त नैमित्तिक सम्पन्ध जानना । बहुरि जिन समयफल 
निपज्या तिसका अनन्तर समयविषें तिन कमेंड्प पुदूगलनिक अनुभाग 
शक्तिके अभाव होनेतें कमेत्वपनाका अभाव हो है। ते पुद्गल अन्य- 
पर्यायरूप परिणमैं हैं। याका नाम सविपाक नि्जरा है। ऐसे समय 
समय प्रति उदय होय कम खिरें हैं। कमेंत्ववना नास्ति भए पीछे ते 
परमाणु तिस हो स्कंधविषे रहो वा जुदे होय जाहु, किछू प्रयोजन 
रह्या ताहीं । 


इूसरा प्रधिकार १७ 
इहाँ इतना जानना--इस जीवके समय समय प्रति अनन्त 
परमाणु बंधे हैं तहां एक समयविषें बंधे परमाणु ते आबाधाकाल छोड़ 
अपनी स्थितिके जेते समय होहिं तिन विष उदय आवे हैं बहुरि बहुत 
समयनिविषे बंधे परमाणु जे एक समय विषे उदय आवने याग्य हैं ते 
इकट्ठे होय उदय आवें हैं। तिन सब परमाणुनिका अनुभाग मिले 
जेता अनुभाग होय तितनाफल तिस काल विें नपजे है; बहुरि 
अनेक समयनिविष वंधे परमाणु बंधसमयतें लगाय उदयसमय पर्यन्त 
कर्मेरूप अस्तित्वको धरे जींवसों सम्बन्धरूप रहैं हैं। ऐसे कर्मनिकी 
बन्ध उदय सत्तारूप अवस्था जाननी । तहाँ समय समय प्रति एक 
समय बद्ध मात्र परमाणु बंध हैं, एक समय प्रबद्ध मात्र निज्जरे 
हैं। ड्योढ्गुणहानिकरि गुणित समय प्रबद्ध मात्र सदा काल सत्ता 
रहै है। सो इन सबनिका विशेष आगे कमंअधिकारविषें लिखेंगे तहां 
जानना । 
द्रव्यकर्म शोर समावकर्मका स्वरूप 
बहुरि ऐसे यह कर्म है सो परमाणुरूप अनन्त पृुद्गलद्रव्य- 
निकरि निपजाया काय॑ है तातें याका नाम द्रब्यकर्म है। बहुरि मोहके 
निमित्ततें मिथ्यात्वक्रोधादिस्‍्प जीवका परिणाम है सो अशुद्ध 
भावकरि निपजाया कार्य है तातें याका नाम भावकर्म है। सो द्रव्य- 
कर्सके निमित्ततें भावकर्म होय अर भावकरमके नि्ित्ततें द्रब्यकर्म का 
बन्ध होय । बहुरि द्रव्यकमंतें, भावकर्म भावकमंतें द्रव्यकर्म ऐसे ही 
परस्पर कारणकायं भावकरि संसारचक्रविषे परिभ्रमण हो है। इतना 
विशेष जानना--तोन्न मन्द बन्ध होनेतें वा संक्रमणादि होनेतें वा एक 
कालविषे बन्ध्या अनेककालविषें वा अनेककालवियें बन्धे एककालविषे 
उदय आवनेते काहू कालविष तीब्रउदय आवी तब तोब्रकषाय होय तब 
तीन ही नवीनबन्ध होय । अर क।हुकालविषें मन्द उदय आधे तब 
मन्द कषाय होय तब मन्द ही नवीनबन्ध होय । बहुरि तिन तीब्र- 
मन्दकषायनिहीके अनुसारि पूर्वबन्धे कमंनिका भी संक्रमणादिक होय 
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तो होय। या प्रकार अनादिते लगाय धाराप्रवाहरूप द्रव्यकर्म वा भाव- 
कर्मकी प्रवृत्ति जाननी । 

बहुरि नामकर्मके उदयतें शरीर हो है सो द्रव्यकमंवत्‌ किचित्‌ 
सुख दुःखकों कारण है। तातें शरीरको नोकमं कहिए है। इह्टां नो शब्द 
ईबत्‌ कषायवाचक जानना । सो शरीर पुद्गलपरमाणुनिका पिंड है 
अर द्रव्यइन्द्रिय, द्रव्यमन, इवासोश्वास अर बचन ए भी शरीरके अंग 
हैं सो ए भी पुद्यलपरमाणुनिके पिड जानने । सो ऐसे शरीरके अर 
द्रव्यकमसम्बन्धसहित जीवके एक क्षेत्रावगाहरूप बंधान हो है सो 
शरीर का जन्म समयतें लगाय जती आयुकी स्थिति होय तितने काल 
पर्यन्त शरीरका सम्बन्ध रहै है । बहुरि आयु पूर्ण भए मरण हो है। 
तब तिस द्वारीरका सम्बन्ध छूटे है। शरीर आत्मा जुदे जुदे होय जाय 
बहुरि ताके अनंतर समयविषै वा दुसरे तीसरे चोथे समय जीव कमे- 
उदयके निमित्ततें नवीन शरीर धरे है तहाँ भी अपने आयुपयंन्त तैसें 
ही सम्बन्ध रहै है, बहुरि मरण हो है तब तिससों सम्बन्ध छूटे है। 
ऐसे ही पूर्व शरोरका छोड़ना नवीन शरीरका ग्रहण करना अनुन्म्ते 
हुआ करे है। बहुरि यह आत्मा यद्याप असख्यातप्रदेशी है तथापि 
संकोचविध्तारशक्तितें शरीरप्रमाण ही रहे है। विशेष इतना--समुद्‌ - 
घात होतें शरीरतें वाह्य भी आत्माके प्रदेश फंले हैं। बहुरि अंतराल 
समयदिषि पूर्व शरीर छोड्या था तिस प्रमाण रहै है। बहुरि इस 
शरीरके अंगभूत द्रव्यइन्द्रिय अर मन तिनके सहायते जीव जान- 
पना की प्रवृत्ति हो है। बहुरि शरीरकी अवस्थाके अनुसार मोहके 
उदयतें सुखी दुःखी हो है । बहु कबहूं तो जीवकी इच्छाके अनुसार 
दरीर प्रवर्ते है, कबहूं शरीरकी अवस्थाके अनुसार जीव प्रव्तें है। 
कबहूं जीव अन्यथा इच्छारूप प्रवर्ते है, पुदूगल अन्यथा अबस्थारूप 
प्रवर्ते है । ऐसे इस नोकमंकी प्रवृत्ति जाननी । 


नित्य निगोद झौर इतर निगोद 
तहाँ अनादितें लगाय प्रथम तो इस जीवके नित्यनिगोदरूप 


पूँसरा अधिकार है 
शरीर का सम्बन्ध पाइये है। तहां नित्यनिगोद शरीरकों धरि आयु 
पूर्ण भए मरि नित्यनिगोदश री रहीकों धारै है । याही प्रकार अनंतावंत 
प्रमाण लिए जीवराशि है सो अनादितें तहां ही जन्ममरण किया करे 
है । बहुरि तहाँते छे महीना अर आठ समयविष छेस्से आठ जीव 
निकसे हैं ते निकसि अन्य पर्यायनिकों धारे हैं। सो पृथ्वी, जल, अग्नि, 
पवन, प्रत्येकबनस्पतीरूप एकेन्द्रिय पर्यायनिविषें वा बेइन्द्रिय तेइन्द्रिय 
चोइन्द्रियरूप पर्यायनिविषे वा नारक तिर्यच मनुप्य देवरूप पंचेन्द्रिय 
पर्यायनिविष भ्रमण करे है; बहुरि तहां कितेककाल भ्रमणकरि फिर 
निमोदपर्थायको पाव सो वाका नाम इतरनिगोद है । बहुरि तहां कितेक- 
काल रहै तहां तें निकसि अन्य पर्यायनिविषै भ्रम ग करे है। तहाँ परि- 
भ्रमण करने का उत्कृष्ट काल पृथ्वी आदि स्थावरनिविषे असंब्यात 
कल्पमात्र है अर द्वीद्वियादि पंचेन्द्रियपर्यत साधिक दोय हजार सागर 
है अर इतरनिगोदतें निकसि कोई स्थावर पर्याय पाय बहुरि नियोद 
जाय ऐसे एकेंद्रियपर्यायनिविषे उत्कृष्ट परिशम्रमणकाल भसख्यात 
पुदूगल परिवतंन मात्र है। बहुरि जघन्य सर्वत्र एक अतमुृ हृतं॑ काल 
है। ऐसे घना तो एकेन्द्रिय पर्यायनिका ही धरना है। अन्य पर्याय 
पावना तो काकतालीय न्‍्यायवत्‌ जानना । या प्रकार इस जीवके 
अनादि ही ते कर्मबंधरूप रोग भया है। 


इति कम्संबन्धननिदान वर्रानम्‌ । 

अब इस कमंबन्धनरूप रोगके निमित्तत्रें जीवकी कैसी अवस्था 
होय रही है सो कहिए है। प्रथम तो इस जीवका स्वभाव चेतन्य है । 
सो सबनिका सामान्यविशेष स्वभाव चैतन्य है सो सबनिका सामान्य- 
विशेष स्वरूपका प्रकाशनहारा है। जो उनका स्वरूप होय सो आपकों 
प्रतिभास है तिसहीका नाभ चैतन्य है। तहाँ सामान्यरूप प्रतिभासने- 
का नाम दर्शन है, विशेषरूप प्रतिभासनेका नाम ज्ञान है। सो ऐसे 
स्वभावकरि त्रिकालवर्ती सर्दंगुणपर्यायसहित सर्व पदार्थनिकों प्रत्यक्ष 
युगपत्‌ बिना सहाय देखे जाने ऐसी आत्माविषें शक्ति सदा काल है। 


डक मौक्षमागग -प्रकाहेर 
परन्तु अनादिहीतें ज्ञानावरण दर्शनावरणका सम्बन्ध है ताके निमित्त्ते 
इस शक्तिका व्यक्तपना होता नाहीं। तिन कर्मनिका क्षयोपशणमत्तें 
किचित्‌ मतिज्ञान, श्रुतशञान वा अचक्षुदर्शनपाइए है अर कदाचित्‌ 
चक्ष्‌ दर्शन वा अवधिदर्शन भी पाइए है। सो इनिकी भी प्रवृत्ति कैसे 
सो दिखाइए है। 

सो प्रथम तो मतिज्ञान है सो शरीरके अंगभूत जे जीभ, 
तासिका, नयन, कान, स्पशन ए द्रव्यइन्द्रिय अर हृदयस्थान विषेंआाठ 
पाँखड़ीका फूल्या कमलके आकार द्रव्यमन तिनके सहायहीतें जाने है। 
जैसे जाको दुष्टि मन्द होय सो अपने नेत्रकरि ही देखे है परन्तु चश्मा 
दीए हीं देखे, बना चश्मेके देख सके नाहीं । तेसें भात्माका ज्ञान मन्द 
है सो अपने ज्ञानहीकरि जाने है परन्तु द्रव्यइन्द्रिय वा मनका सम्बन्ध 
भए ही जाने, तिन बिना जान सके नाहीं । बहुरि जैसे नेत्र तो जैसाका 
तेसा है अर चदमा विष किछू दोष भया होय तो देखि सके नाहीं 
अथवा थोरा दीसे अथवा ओर दीसें, तैसें अपना क्षयोपशम तो ज॑साका 
तैसा है अर द्रव्य इन्द्रिय वा मनके परमाणु अन्यथा परिणमें होंय तो 
जान सक॑ नाहीं, अथवा थोरा जाने अथवा औरका और जाने । जाते 
द्रव्यहन्द्रिण वा मनरूप परमाणुनिका परिणमनर्क अर मतिज्ञानक 
निर्ित्त नैमितिक सम्बन्ध है सो उनका परिणमनके अनुसार ज्ञानका 
परिणमन होय है। ताका उदाहरण-जंसें मनुष्यादिकर्क बाल वृद्ध 
अवस्था विषें द्वव्यइन्द्रिय वा मन शिथिल होय तब जानपना भी 
दशिथिल दह्वोय । बहुरि जैसे शीतवायु आदिके निमित्ततें स्पर्शनादि 
इन्द्रियनिके वा मनके परमाणु अन्यथा होंय तब जानना न होय बा 
थोरा जानना होयवा अन्यथा जानना होय । बहुरि इस ज्ञानके अर बाह्य 
द्र्यनिके भी नेमित्त नि|मत्तिक सम्बन्ध पाइए है। ताका उदाहरण--- 
जैसे नेत्रइन्द्रियके अन्धकारके परमाणु वा फूला आदिकके परमाणु वा 
प्राषाणादिके परमाणु आदि बाड़े भा जाएँ तो देखि न सके। बहुरि 
लाल कांच तो आड़ा आवे तो सब लाल ही दीसे, हरित कांच आड़ा 
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आबे तो हरितही दीसे ऐसे अन्यथा जानता होय। बहुरि दुरबीन 
चदमा दृत्यादि आड़ा आये तो बहुत दीसने लग जाय। प्रकाश जल 
हिलव्वो कांच इत्यादिकके परमाणु आड़े आवें तो भा जैसाका तेसा 
दीखै । ऐसे अन्य इन्द्रिय वा मनके भी यथासम्भव नि्ित्तनेभित्ति क- 
पना जानना । बहुरि मंत्र।दिक प्रयोगतें वा मदिरा पानादिकतें वा 
घृतादिकके निमित्ततें न जानना वा थोरा जानना वा अन्यथा जानना 
हो है| ऐसे यहु ज्ञान बाह्य द्रब्यके भी आधीन जानना । बहुरि इस 
ज्ञानकरि जो जानना हो है सो अस्पष्ट जानना हो है। दूरतें क॑ंसा ही 
जाने, समीपते कंसा ही जानं, तत्काल कंसा ही जाने, जानते बहुत बार 
होय जाय तब कंसा ही जाय तब कंसा ही जाने । काहुकों संशय लिए 
जाने, काहुकों अन्यथा जाने, काहुकों किचित्‌ जाने, इत्यादि रूपका 
निर्मेल जानना होय सके नाही । ऐसे यहु मातज्ञान पराधीनता लिए 
इन्द्रिय मन द्वा रकरि प्रवर्ते है। तहां इन्द्रियनिकरि तो जितने क्षेत्रका 
विषय होय तितने क्षेत्र विषें जे वतमान स्थूल अपने जानने योग्य 
पुद्ूगलस्कंध होंग तिनहीको जाने। तिन बे भी जुदे जुदे इन्द्रियनिकरि 
जुदे जुदे कालविषे कोई स्कघके स्पशादिकका जानना हो है। बहुरि 
मनकरि अपने जानने योग्य किचिन्मान्न त्रिकाल सम्बन्धी दूर क्षेत्रवर्ती 
वा समोप क्षेत्रवर्ता रूपी अरूपी द्वव्य वा पर्याव तिनकों अन्यन्त 
अस्पष्टपने जाने है सो भी इन्द्रियनिकरि जाका ज्ञान भया होय वा 
अनुमानादिक जाका किया होय तिसहीको जान सक॑ है। बहुरि कदा- 
बितू अपनी कल्पनाद्दी करि अध्षत्‌को जाने है। जैसे सुपने विषे वा 
जागते भी जे कदाचित्‌ कहीं न पाइए ऐसे आकार।दिक चितव॑ वा 
जैसे नाहीं तैसे माने । ऐसें मन करि जानना होय है सो यहु इन्द्रिय 
वा मन द्वारकरि जो ज्ञान हो है ताका नाम मतिशान है। तहां पृथ्वी 
जल अग्नि पवन बनस्पतीरूप एकेन्द्रियके स्पर्शद्वोका ज्ञान है। लट शंख 
गादि बेइन्द्रिय जीवनिर्क स्पशे रसका ज्ञान है। कीड़ा मकोड़ा आदि 
तेइन्द्रिय जीवनिके स्पर्श रसगंधका ज्ञान है। भ्रमर मक्षिका पतंगादिक 


कु को * 
चौइन्द्रिय जीवनिक स्पश रस गंध वर्ण शब्दनिका ज्ञान है। बहुरि 
तिर्यचनिविष केई संझी हैं केई असंज्ी हैं। तहां सज्ञीनिके मनजनित 
ज्ञान है, असंज्ञीनिक नाहीं है। बहुरि मनुष्य देव नारकी सजी ही हैं, 
तिन सबनिके मनजनित ज्ञान पाइए है, ऐसे मतिज्ञानकी प्रवृत्ति 
जाननो | 
बहुरि मतिज्ञानकरि जिस अर्थको जान्या होय ताके सम्बन्धतें 
अन्य अर्थकों जाकरि जानिये सो श्रुतज्ञान है। सो दोय प्रकार है। अक्ष- 
रात्मक १, अनक्ष रात्मक २। तहाँ जैसे 'घट' ए दोय अक्षर सुने व देखे 
सो तो मतिज्ञान भया तिनके सम्बन्धतें घट पदार्थ का जानना भया 
सो श्रुतज्ञान भया, ऐसे अन्य भी जानना । सो यहु तो अक्षरात्मक श्रुत 
ज्ञान है । बहुरि जेसे स्पशंकरि शीतका जानना भया सो तो मतिज्ञान 
है ताके पम्बन्धते यह हितकारी नाहीं यातें भाग जाना इत्यादिखूप 
ज्ञान भया सो श्रुतज्ञान है, ऐसे अन्य भी जानना। यह अनक्षरात्मक 
श्रुतज्ञान है। तहां एकेन्द्रियादिक असंज्ञी जीवनिर्क तो अनक्षरात्मक 
हा श्रुतज्ञान है बर शेष सज्ञी पन्रेन्द्रियक दोऊ है । सो यहु श्रुतज्ञान है 
सो अनेक भ्रकार पराधीन जो मतिज्ञान ताके भ भाधीन है वा भन्‍्य 
अनेक कारणनिके आधोन है, ताते महापराधीन जानना । 
बहुरि अपनी मर्यादाके अनुस।र क्षेत्रकालका प्रमाण लिए रूपी 
पदार्थ निको स्पष्टपने जाकरि जानिये सो अवधिज्ञान है सो यह देव 
नारकीनिके तो सर्वक॑ पाइए है अर संज्ञी पंचेन्द्रिय तियंच अर 
मनुधष्यनिर्क भी कोईक पाइए है । असंज्ञीपर्यन्त जीवनिक यह होता ही 
नाही । सो यहु भी शरीरादिक पुदूगलनिके आधीन है ! बहुरि अवधि 
के तीन भेद है । देशावधि १, परमावधि २, सर्वावधि ३। सो इसविचे 
थोरा क्षेत्रकालको मर्यादा लिए किचिन्मात्र रूपी पदार्थंको जाननहारा 
देशावधि है सो ही कोई जीवक होय है। बहुरि परमावधि, सर्वावधि 
अर भनःपर्येय ए ज्ञान मोक्षमा्गंविये प्रगट हैं। केवलज्ञान मोक्षमार्ग- 
स्वरूप है। तातें इस अनादि संसार अवस्था विषें इनका सद्भाव ही 
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नाहीं है, ऐसे तो शानकी प्रवृत्ति पाइए है। बहुरि इन्द्रिय वा मनके 
स्पर्शादिक विषय तिनका सम्बन्ध होतें प्रथम कालविषें मतिज्ञानके 
पहले जो सत्तामात्र अवलोकनरूप प्रतिभास हो है ताका नाम चक्षु- 
दर्शन वा अचक्षुदशेन है। तहाँ नेन्न इन्द्रियकरि दशेन होय ताका नाम 
तो चक्षदर्शन है सो तो चोइन्द्रिय पंचेन्द्रिय जोबनिहोके हो है। बहुरि 
स्पर्शन रसन श्राण श्रोत्र इन च्यार इन्द्रिय अर मन करि दशैन होय 
ताका नाम अचक्षुदशेन है सो यथायोग्य एकेन्द्रियादि जीवनिक हो है । 


बहुरि अवधिके विषयनिका सम्बन्ध होतें अवधिज्ञानके पहले जो 
सत्तामात्र अवलोकनेरूप प्रतिभास होय ताका नाम अवधिदशंन है सो 
जिनके अवधिज्ञान सम्भवे तिनहीक यहु हो है। जो यहु चक्षु भचक्षु 
अवधिदर्शन है सो मतिज्ञान वा अवधिज्ञानवत्‌ पराधीन जानना। 
बहुरि केवलदशेन मोक्षस्वरूप है ताका यहाँ सदभाव ही नाही। ऐसे 
दर्शनका सद्भाव पाइए है। या प्रकार ज्ञान दर्शनका सद्भाव ज्ञाना- 
ब्रण दक्ष नावरणका क्षेयोपशम के अनुसार हो है। जब क्षयोपशम 
थोरा हो है तब ज्ञानद्शनकी शांवत भी थोरी हो है । जब बहुत हो है 
तब बहुत हो दवै। बहुरि क्षयोपक्षमतें शक्ति तो ऐसी बनी रहै अर 
परिणमनकरि एक जीवके एक कालविषे एक विषयहीका देखना वा 
जानना है। इस परिणमनहीका नाम उपयोग है। तहां एक जीवक 
एक कालविषें क॑ तो ज्ञानोपयोग हो है के दर्शनोपयोग हो है। बहुरि 
एक उपयोगका भी एक ही भदकी प्रवृत्ति हो है। जैसे मतिज्ञान हाय 
तब अन्य ज्ञान न होय । बहुरि एक भेदविषे भी एक वषयविषेद्ी 
प्रवृत्ति हो है। जंसे स्प्शको जाने तब रसादिको न जावे। बहुरि 
एक विषय विष भी ताके कोऊ एक अंग ही विष प्रवृत्ति हो है। जेसें 
उष्णस्पर्शकों जाने तब रूक्षादिककों न जाने ।ऐसे एक जीवक॑ एक 
कालविषे एक शेय वा दृष्यविधे ज्ञान वा दर्शंनका परिणमन जानना। 
सो ऐसे ही देखिए है। जब सुनने विष उपयोग लग्या होय तब नेत्न- 
निके समीप तिष्ठता भी पदार्थ न दीसे, ऐसे ही अन्य भ्रवृत्ति देखिए 
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है। बहुरि परिणमनविष श्षीत्रता बहुत है ताकरि काहु कालविषष ऐसा 
मानिए है कि अनेक जिषयनिका युगपत्‌ जानना वा देखना हो है सो 
युगपत्‌ होता नाहीं, क्र ही करि हो है, संस्कारबलतें तिनका साधन 
रहै है। जैसे कागलेके नेत्र के दोय गोलक हैं, पूृतरी एक है सो फिरे 
शीघ्र है ताकरि दोऊ गोलकनिका साधन करे है तेसे ही इस जीवके 
द्वार तो अनेक हैं अर उपयोग एक सो फिरे शोध्र है ताकरि सर्वे 
द्वारनिका साधन रहे है । 

इहाँ प्रश्न--जों एक कालविषे एक विबयका जानना वा देखना 
हो है तो इतना ही क्षयोपशम भया कहा, बहुत काहैकूं कहो ? बहुरि 
तुम कहो हो, क्षयोपशमत्तें शक्ति हो है तो शक्ति तो आत्मा विषे वे वल- 
शानदर्शनकी भी प/इए है। 

ताकासमाधान--जंसे काहू पुरुषक बहुत ग्रामनिविष गमन 
करने की शक्ति है। बहुरि ताकों काहुने रोक्या अर यहु कह्मा, पाँच 
ग्रामनिविषे जावो परन्तु एक दिनविषें एक ही ग्रामको जावो। तहां 
उस पुरुष के बहुत ग्राम जानेकी शक्ति तो द्रव्य अपेक्षा पाइए है, अन्य 
काल विषें सामथ्यं होय, वर्तमान सामथ्यंरूप नाही है परन्तु वर्तमान 
पांच ग्रामनितें अधिक प्रामनिविषे गमन करि सक॑ नाहीं। बहुरि पांच 
ग्रामनि विषे ज'नेकी पर्याय अपेक्षा वर्तेमान सामथ्यंरूप शक्तत है जातें 
इनविषें गमन करि सके है। बहुरि व्यक्तता एक दिनविषें एक ग्रामको 
गमन करनेहीकी पाइए है तैसें इस जीवर्क सवंको देखनेकी जाननेकी 
दक्ति है। बहुरि याकों कमने रोक्या अर इतना क्षयोपशम भया कि 
स्पर्शादिक विषयनिको जानो वा देखो परन्तु एक काल विषै एकहीका 
जानो वा देखो । तहां इस जीव के सबके देखने जाननेकी शवित तो 
द्रव्यअपेक्षा पाइए है, अन्य-कालविधे सामथ्यं होय परन्तु वर्तमान 
सामर्थ्य रूप नाही, जातें अपने योग्य विषयनितें अधिक विषय निकों देखि 
जानि सक॑ नाहीं। बहुरि अपने योग्य विषयनिकूं देखने जाननेकी 
पर्याय अपेक्षा बतेमान सामथ्येरूप शक्ति है ज।तें इनिकों देखि जानि 
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सक॑ है; बहुरि व्यक्तता एक कालबिषें एकहीको देखने वा जानते की 
पाइए। 

बहुरि इहां प्रशन--जो ऐसे तो जान्या परन्तु क्षयोपश्म तो पाइए 
अर बाह्य इन्द्रियादिका अन्यथा निमित्त भये देखना जानना न होय वा 
थोरा होय वा अन्यथा होय सो ऐसे कर्महीका निमित्त तो न रह्मा ? 

ताका समाधान--जैसें रोकनहाराने एहु कह्या जो पाँच ग्रामनि- 
विधे एक ग्रामको एक दिनविषें जावो परन्तु इन किकरनिको साथ 
लेके जावो तहां वे किकर अन्यथा परिणम तो जाना न होय वा थोरा 
जाना होय वा अन्यथा जाना होय । तैसें कमंका ऐसा हो क्षयोपशम 
भया है जो इतने विषयनिविषे एक विषयको एक कालविषे देखो वा 
जानो परन्तु इतने बाह्य द्रव्यनिका निमित्त भये देखो वा जानो | तहां 
वे बाह्य द्रव्य अन्यथा परिणमैं तो देखना जानना न होय वा अन्यथा 
होय। ऐसें यहु कमंके क्षयोपशमहोका विशेष है तातें कमंहीका निमित्त 
जानना | जैसें काहुके अंधका रके परमाणु आड़े आएँ देखना न होय, 
घृष्‌ मार्जारादिकनिके तिनकों आये भो देखना होय । सो ऐसा यहु 
क्षयोपशमहीका विशेष है। जँसें जैसे क्षयोपद् म होय तैसें तैसेंही देखना 
जानना होय । ऐसें इस जीवके क्षयोपशम ज्ञानको प्रवृत्ति पाइए है। 
बहुरि मोक्षमार्गविषें अवधि मन:पर्यय हो हैं ते भी क्षयोपशमज्ञान ही 
हैं, तिनिकी भो ऐसे ही एक कालविधे एककों प्रतिभासना वा परद्रव्य 
का आधोनपना जानना । बहुरि विशेष है सो विशेष जानना। या 
प्रकार ज्ञान वरण दर्शनावरणका उदयके निमित्ततें बहुत ज्ञानदशेनके 
अंशनि का तो अभाव है अर तिनके क्षयोपशमततें थोरे अंशनिका सद्‌- 
भाष पाइए है। 

बहुरि इस जीवक मोहके उदयतें मिथ्यात्व वा कषायभाव हो हैं। 
तहाँ दर्शवमोहके उदयतें तो मिथ्यात्वभाव हो हैं ताकरि यह जीब 
अन्यथा प्रतोतरूप अतत्वश्रद्धान करे है। ज॑सें है तेसें तो न माने है 
अर जैसे ताहीं है तैसें माने है। अमर्त्तीक प्रदेशनिका पुज प्रसिद्ध 
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ज्ञानादिगुणनिका धारो अनादि निधनवस्तु आप है अर मूर्त्तीक पुदूगल 
द्रव्यनिकापिड प्रसिद्ध ज्ञानादिकनिकरि रहित जिनका नवीन संयोग 
भया, ऐसे शरोरादिक पुद्गल पर हैं। इनका संयोगरूप नाना प्रकार 
मनुष्य तिय॑चादि पर्याय ही हैं, तिस पर्यायनिवि्षें अहंंबुद्धि धारे है, 
स्व-परका भेद नाहीं करि सके है। जो पर्याय पाव तिसहीको आपा 
माने । बहुरि तिस पर्यायविषै ज्ञानादिक हैं ते तो आपके गुण हैं अर 
रागादिक हैं ते आपके कमनिमित्ततें उपाधिक भाव भए हैं अर वर्णा- 
दिक हैं ते आपके गुण नाहों हैं, शरीरादिक पुदुंगलके गुण हैं। अर 
शरीरादिकविषे वर्णादिकनिकी वा प्रमाणुनिकी नाना प्रकार पलटनि 
हो है सो पुदूगल को अवस्था है सो इन सबनिहोको अपनो स्वरूप जाने 
है, स्वभाव परभावका विवेक नाहीं होय सक॑ है। बहुरि मनुष्यादिक 
पर्यायनिविषे कुटम्ब धनादिकका सम्बन्ध हू। है, ते प्रत्यक्ष आपते भिन्‍न 
हैं अर ते अपने आधोन होय नाहीं परिणमैं हैं तथापि तिन विषें 
ममकार करे है। ए मेरे हैं वे काहू प्रकार भी अपने होते नाहीं, यह 
ही अपनी मानि तें अपने माने है! बहुरि मनुष्यादि पर्यायविष 
कृदाचित्‌ देवादिकका वा तत््वनिका अन्यथा स्वरूप जो कल्पित किया 
ताकी तो प्रतीत करे है अर यथार्थस्वरूप जैसें है तैसें प्रतीवि न करे 
है। ऐसे दर्द नमोहके उदय करि जीवक अतत्वश्रद्धानरूप मिथ्यात्व- 
भाव हो है। जहां तोब् उदय होय है तहां सत्यश्रद्धानते' घना विपरीत 
श्रद्दान होय है। जब मन्द उदय होवथ है तब सत्य श्रद्धानतें थोरा 
विपरोत श्रद्धान हो है । 


बहुरि चारित्रमोहके उदयतें इस जीव कषायभाव हो हैं तब 
वह देखता जानता संता परपदार्थनिविषे इष्ट अनिष्टपनों मानि 
क्रोधादि करे है तहाँ क्रोषका उदय होतें पदार्थ निविषे अनिष्टपनों वा 
त।का बुरा होना चाहै। कोउ मन्दिरादि अचेतन पदार्थ बुरा लागे 
तब फोरना तोरना इत्यादि रूपकरि वाका बुरा चाहै। बहुरि शत्रु 
आदि सबेतन पदार्थ बुर लागे तब ताकों बध बन्धादिकरि वा 
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मारनेकरि दुःख उपजाय ताका बुरा चाहै। बहुरि आप वा अन्य 
सचेतन अचेतन पदार्थ कोई प्रकार परिणए, आपको सो परिणमग 
बुरा लागे तब अन्यथा परिणमावनेकरि तिस परिणमनका बुरा चाहै। 
या प्रकार क्रोधकरि ब्रा चाहनेकी इच्छा तो होथ, बुरा होना भवि- 
तब्य आधीन है। 

बहुरि मौनका उदय होतें पदार्थ विषें अनिष्टपनो मानि ताकों 
नीचा किया चाहै, आप ऊँचा भया चाहै, मन धृलि आदि अचेतन 
पदार्थनिविषे घृणा वा निरादरादिककरि तिनक्रो होनता, आपकी 
उच्चता चाहै ! बहुरि पुरुषादिक सचेतन पदार्थनिक्रों नमावना, अपने 
आधीन करना इत्यादि रूपकरिं तिनकी होतता, आपकी उच्चता 
चाहै। बहुरि आप लोकविषे जैसें ऊंचा दोसे तैसें श्लगारादि करना 
वा धन खरचना इत्यादि रूपकरि औ रनिकों हीत सिखिाय आप ऊंचा 
हुआ चाहै। बहुरि अन्य कोई आपतें ऊँचा कार्य करे ताको कोई उपाय 
करि नोच। दिखावै ओर आप कार्य करे ताकूं ऊचा दिखावै; या प्रकार 
मानकरि अपनी महंतताकी इच्छा तो होय महंतता होनी भवितव्य 
आधीन है । 

बहुरि मायाका उदय होतें कोई पदार्थेकों इृष्ट मानि नाना 
प्रकार छलनिकरि ताको सिद्ध किया चाहै। रत्न सुवर्णादिक अचेतन 
पदार्थनिकी वा स्त्रो दासी दासादि स्ेतन पदार्थनिकी सिद्धिके 
अथि अनेक छल कर परकों ठगनेके अथि अपनी अवस्था अनेक प्रकार 
करे वा अन्य अचेतन सचेतन पदार्थनिकी अवस्था पलटावब इत्यादिरूप 
छलकरि अपना अभिप्राय सिद्ध किया चाहै। या प्रकार मायाकरि इष्ट- 
सिद्धिके अथि छल तो करे अर दृष्टसिद्धि होना भवितव्य आधीन है । 

बहुरि लोभका उदय होतें पदार्थनिकों इष्ट मानि तिनकी प्राप्ति 
चाहै। वस्त्राभरण धनधान्यादि अचेतन पदार्थ निकी तृष्णा होय, बहुरि 
सत्रो पुत्रा दक चेतन पदार्थ निकी तृष्णा होय । बहुरि आपके वा अन्य 
सचेतन अचेतन पदार्थके कोई परिणमन होता इष्ट मालि तिनकों तिस 
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परिणमनरूप परिणमाया चाहै। या प्रकार लोभकरि इष्टप्राप्ति को 
इच्छा तो होम अर इष्ट प्राप्ति होनो भवितव्य आाधोन है | ऐसें क्रोधा- 
दिक्रा उदयकरि आत्मा परिणमैं है। तहां एक एक कथाय चार चार 
प्रकार है। अनन्तानुबन्धी १, अप्रत्याख्यानावरण २, प्रत्या्यानावरण 
३, संज्वलन ४ । तहाँ जिनका उदयतें आत्माक सम्यक्त्व न होय, स्व- 
रूपाचरण चारित्र न होय सक॑ ते अनन्तानुबन्धीकषाय हैं ।* जिनका 
उदय होतें देशचारित्र न होय तातें किचित्‌ त्याग भी न होय सके, 
ते अप्रत्याब्यानावरण कषाय हैं। बहुरि जिनका उदय होतें सकल- 
चारित्र न होय तातें सर्वका त्याग न होय सके, ते प्रत्याख्यान।- 
वरण कषाय हैं। बहुरि जिनका उदय होतें सकलचारित्रकों दोष 
उपज्या करे तातें यथाख्यातचा रित्र न होय सकं, ते संज्वलन कषाय 
हैं। सो अनादि संसार अवस्थाविषें इन चारधों ही कषायनिका 
निरंतर उदय पाइए है । परमक्षष्णलेश्यारूप तीब्रकषाय होय तहाँ भी 
अर शुक्ललेश्यारूप मन्दकषाय होथ तहां भी निरन्तर च्यारधोंहीका 
उदय रहै है । जातें तीब्न मनन्‍्दकी अपेक्षा अनन्तानुतन्धी आदि भेद नाहों 
हैं, सम्यक्त्वादि घातनेक़ो अपेक्षा ए भेद हैं । इनही प्रक्तिनिका तीत्र 
अनुभाग उदय होतें तीत्र क्रोधादिक हो हैं, मन्द अनुभाग उदय हीतें 
मन्द उदय हो हैं। बहुरि मोक्षमार्ग भए इन च्यारों विषे तोन, दोय, 
एकका उदय हो है, पीछें च्यारधोंका अभाव हो है। बहुरि क्रोधादिक 
जआ्गारधों कषायनिविषे एककाल एकही का उदय हो है। इन कृषाय- 
निके परस्पर कारणकार्यपनों है। क्रोधकरि मानादिक होय जाय, 
मानकरि क्रोधादिक होय जाय, ताते काहुकाल भिन्‍नता भासे, काहू- 
काल न भासे है। ऐसे कषायरूप परिणमन जानना । बहुरि चारित्र- 
मोहहीके उदयतें नोकषाय होय हैं तहां हास्यका उदयकरि कहीं दृष्ट- 
पना मानि प्रफुल्लित हो है, हव माने है। बहुरि रतिका उदयकरि 
काहुकों इष्ट मान प्रोति करे है तहां आसक्त हो है। बहुरि अरतिका 


# यहु पंक्ति खरड़ा प्रति में नहीं है । 
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उदयकरि काहुकों अनिष्ट मान अप्रीति करे है तहां उद्देगरूप हो है। 
बहुरि शोक का उदयकरि कहीं अनिष्टपनों मान दिलगीर हो है, 
विधाद माने है । बहुरि भयका उदयकरि किसीकों अनिष्ट मान तिसतें 
डरे है, वाका संयोग न चाहै है। बहुरि जुगृुप्साका उदयकरि काहू- 
पदार्थ कों अनिष्ट मान ताकी घृणा करे है, वाका वियोग च.हैहै। 
ऐसे ए हास्यादिक छह जानने । बहुरि वेदनिके उदयतें याके काम 
परिणाम हो है तहां स्त्रीवेदके उदयकरि पुरुषसों रमनेकी इच्छा हो 
है अर पुरुषवेदके उदयकरि स्त्रीसों रमनेकी इच्छा हो है अर नपुन्सक- 
वेदके उदयकरि युगपत्‌ दोऊनिसों रमनेकी इच्छा हो है, ऐसे ए नव 
तो नोकषाय हैं। क्रोधादि सारिखे ए बलवान नाहीं तातें इनको ईषत्‌- 
कथाय कहैं हैं। यहां नोशब्द ईषत्‌ वाचक जानना । इनका उदय तिन 
क्रोघादिकनिकी साथ यथासम्भव हो है। ऐसे मोहके उदयतें मिथ्यात्व 
वा कषायभाव हो हैं सो ए संसारके मूल कारण ही हैं। इनही करि 
वर्तमान काल विषें जोव दुःखी हैं अर आगामी कमंबन्धके भी कारण 
ए ही हैं। बहुरि इनहोका नाम राग द्वेष मोह है। तहां मिथ्यात्वका 
नाम मोह है जाते तहां सावधानीका अभाव है । बहुरि माया लोभ 
कषाय अर हास्य रति तोन वेदनिका नाम राग है जातें तहां इष्ट- 
बुद्धि करि अनुराग पाइए है। बहुरि क्रोध मान कषाय अर अरति 
शोक भय जूगुप्सानिका नाम द्वंष है जातें तहां अनिष्ट बद्धि करि द्वेष 
पाइए है। बहुरि सामान्यपने सबही का नाम मोह है। तातें इन विरषें 
सर्वत्र असावधानी पादए है। बहुरि अन्तरायके उदयतें जीव चाहै 
सो न होय | दान दिया चाहै देय न सके । वस्तुकी प्राप्ति चाहै सो न 
होय । भोग किया चाहै सो न होय । उपभोग किया चाहै सो न होय | 
अपनी ज्ञानादि शक्तिको प्रगट किया चाहै सो न प्रगट होय सके। 
ऐसें अल्तरायके उदयतें चाह्या चाहै सो होय नाहीं | बहुरि तिसहीका 
क्षयोपशमते किचिन्मात्र चाह्मा भी हो है। चाहिए तो बहत है परन्तु 
किबिन्मात्र चाह्मा हुआ होय है। बहुत दान देना चाहै है परन्तु 
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थोड़ा ही*) दान देय सके है। बहुत लाभ चाहै है परन्तु थोड़ाही लाभ 
हो है। शानादिक शक्ति प्रगट हो है तहाँ भो अनेक बाह्य कारण 
चाहिएं। या प्रकार घातिकमंनिके उदयतें जीवके अवस्था हो है। 
बहुरि अधातिकमंविषें वेदनीयके उदयकरि शरोर विये बाह्य सुख 
दुखका कारण निपज है। शरारविषे आरीग्यपना रोगीपनो शक्ति- 
वानपनो दुबंलपनो इत्यादि अर क्षुधा तृषा रोग खेद पीड़ा इत्यादि 
सुख दु खनिके कारण हो हैं। बहुरि बाह्यविषें सुहावना ऋतु 
पवनादिक वा दृष्ट स्त्री पुत्रादिक वा मित्र धतादिक, असुहावना ऋतु 
पवनादिक वा अनिष्ट स्त्री पुत्रादिक वा शत्रु दरिद्र वध बंधनादिक 
सुख दुःखकों कारण हो हैं। ए बाह्य कारण कहे तिन विषे केई कारण 
तो ऐसे हैं जिनके निमित्तस्थों शरीरको अवस्था ही सुख दु.खको 
कारण हो है अर वे ही सुख दुःखकों कारण न हों हैं। बहुरि केई 
कारण ऐसे हैं जे आप ही सुख दु'खक्नों कारण हो हैं। ऐसे कारणका 
मिलना वेदनीयके उदयतें हो है। तहां साता वेइनोयतें सुबके कारण 
मिलें अर असातावेदनोयतें दुःखके कारण मिलें। सो इहां ऐसा 
जानना, ए कारणही तो सुख दुःखको उपजावें नाहीं, आत्मा मोहकर्म 
का उदयते आप सुखदुःख माने है। तहां वेदनीयकर्मका उक््यकें अर 
मोहकमंका उदयके ऐसाही सम्बन्ध है। जब सातावेदनीयका निपजाया 
बाहय कारण मिले तब तो सुख माननेरूप मोहकमका उदय होय अर 
जब असातावेदनोयका निपजाया बाह्यकारण मिले तब दुःख मानने- 
रूप मोहकमेंका उदय होय । बहुरि एक ही कारण काहुकों सुखका, 
काहूकों दुःखका कारण हो है। जैसे काहुके सातावेदनीयका उदय होतें 
मिल्या जैसा वस्त्र सुखका कारण हो है तैसा ही वस्त्र काहू कों असाता 
बेदनीय का उदय होतें मिल्या दुःखका कारण हो है। तातें बाह्य 
वस्तु सुखदुः:खका निमित्त मात्र हो है। सुख दुःख हो है सो मोहके 


* यह या खरडा प्रति में नहीं हैं, किन्तु अन्य सब प्रतियों में हैं। इस कारण 
आवर्यक जानि दे दी गई हैं। 
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निमिसतें हो है। निर्मोंही मुनिनके अनेक्क ऋद्धि आदि परीसह आदि 
कारण मिले तो भी सुख दुःख न उपजे। मोही जोवक कारण मिले वा 
बिना कारण मिले भी अपने संकल्प हीतें सुख दुःख हुआ ही करे है। 
तहां भो तीब्रमोहीके जिस कारणको मिले तौब् सुख दुःख होय तिसही 
का रणको मिले मन्दमोहोक मन्द सुखदुःख होय । तातें सुख दुःखका 
मूल बलवान कारण मोहका उदय है। अन्य वस्तु हैं सो बलवान 
कारण नाहीं । परन्तु अन्य वस्तुके अर मोही जीवके परिणामनिके 
निम्मित्तनेमित्तिककी मुख्यता पाइए है। ताकरि मोहीजीव अन्य वस्तु- 
हीकों सुखदुःखका कारण माने है। ऐसे बेदनीयकरि सुखदुःखका कारण 
निपजे है। बहुरि आयुकमके उदयकरि मनुष्यादि पर्यायनिकी स्थिति 
रहै है। यावत्‌ आयुका उदय रहे तावत्‌ अनेक रोगादिक कारण मिलो, 
शरोरस्यों सम्बन्ध न छूटे । बहुरि जब आयुका उदय न होय तब 
अनेंक उपाय किये भो शरोरस्यों सम्बन्ध रहै नाहीं, तिसही काल 
आत्मा अर हारीर जुदा होय । इस संसारविषें जन्म, जीवन, मरणका 
कारण आयुकर्म हो है। जब नवीन आयुका उदय होय तब नवोन- 
पर्यायविषे जन्म हो है। बहुरि यावत्‌ आयुका उदय रहै तावत्‌ तिस 
पर्यायरूप प्राणनिके धारणतें जीवना हो है। बहुरि आयुका क्षय होय 
तब तिस पर्यायरूप प्राण छटनेतें मश्ण हो है। सहज ही ऐसा आयु- 
कमेका निमित्त है। और कोई उपजावनहारा, क्षपावनहारा, रक्षाकरने 
हारा है नाहीं, ऐसा निश्चय करना | बहुरि जेसा नवोन वस्त्र पहरे 
कितेक काल पहरे रहै, पीछे ताक॑ छोड़ि अन्य वस्त्र पहरे तेसें जीव 
नवीन धरीर धरे कितेक काल घरे रहै, पीछे ताकूं छोड़ि अन्य शरोर 
धरे है। तातें शरी रसम्बन्धअपेक्षा जन्मादिक हैं। जीव जन्मादिरहित 
नित्य ही है तथापि मोही जीवक अतीत अनागतका विचार नाहीं ! 
तातें पर्याय-पर्याय मात्र अपना अस्तित्व मानि पर्याय सम्बन्धी कार्यनि- 
विषें हो तत्पर होय रह्या है। ऐसे आयुकरि पर्यायको स्थिति जाननो। 
बहुरि नामकर्मकरि यह जीव मनुष्यादिगतिनिविषे प्राप्त हो है, तिस 
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पर्यायरूप अपनो अवस्था हो है। बहुरि तहां त्रसस्थावरादि विशेष 
निपज हैं। बहुरि तहां एकेंद्रियादि जातिकों धारे है। इस जाति कर्म- 
का उदयके अर मतिज्ञानावरणका क्षयोपशमके निमित्तनैमित्तिकपना 
जानना । जैसा क्षयोपशम होय तेसी जाति पावे। बहुरि शरोरनिका 
सम्बन्ध हो है तहाँ शरोरके परमाणु अर आत्मा के प्रदेशोंका एक 
बन्धत हो है अर संकोच विस्ताररूप होय द्षरीरप्रमाण आत्मा रहै है। 
बहुरि नोकर्मरूप शरीरविषे अंगोपांगादिकका योग्यस्थान प्रमाण लिए 
हो है। इसहीकरि स्पशंन रसना आदि द्रव्यइन्द्रिय निपजें हैं वा हृदय 
स्थान विषे आठ पांलड़ीका फूल्या कमलके आकार द्रव्य मन हो है। 
बहुरि तिस शरीरहीविषे आकारादिकका विशेष होना अर वर्णादिक- 
का विशेष होना अर स्थूलसुक्ष्मत्वादिकका होना इत्यादि कार्य निपजै 
हैं सो ये शरीररूप परणिए परमाणु ऐसे परिणमे हैं। बहुरि श्वासो- 
च्छूवास वा स्वर निपज हैं सो ये भी पुद्गलके पिंड हैं अर शरीरस्यों 
एक बंधानरूप हैं। इनविषे भी आत्माके प्रदेश व्याप्त हैं। तहां इवासो- 
च्छूवास तो पवन है सो जेसें आहारकों ग्रहै नीहारकों निकासें तबही 
जीवना होय तैसें बाह्य पवनको ग्रहै अर अभ्यंतर पवनको निक्रासै तब 
हो जोवितव्य रहै । तातें श्वासोच्छूवास जीवितव्यका कारण है। इस 
शरीरबिषे जैसे हाड़ मांसादिक हैं तेसें ही पवन जानना । बहुरि जैसे 
हस्तादिकसों कार्य करिये तंसें ही पवनतें कार्य करिए है। मुखमें ग्रास 
धरथा ताकों पदनतें निगलिए है, मलादिक पवनतें हो बाहर काढ़िए 
है, तैसें ही अन्य जानना । बहुरि नाड़ी वा वायुरोग वा वायगोला 
इत्यादि ये पतनरूप शरीरके अंग जानने । बहुरि स्व॒र है सो शब्द है । 
सो जैसे वीणाकी तांतकों हलाये भाषारूप होने योग्य पुद्गलस्कन्ध हैं, 
ते साक्षर वा अनक्षर शब्दरूप परिणम हैं; तैसें तालवा होठ इत्यादि 
अंगनिकों हलाएं भाषा पर्थाप्तिविषें प्रहे पुदूगलस्कन्ध हैं, ते साक्षर वा 
अनक्षर शब्दरूप परिणमे हैं! बहुरि शभ अशुभ गमनादिक हो है। 
इहाँ ऐसा जानना, जैसे दशयपुरुषनिके इकदंडो बेड़ो है तहां एक 
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पुरुष गमनादिक किया चाहै अर दूसरा भी गमनादिक करे तो गमना- 
दिक होय सके, दोऊनिविषें एक बैठि रहै तो गमनादि होय सके नाहीं 
अर दोऊनिविषे एक बलवान होय तो दूसरेको भी घसीट ले जाय तेसे 
आत्माके अर शरो रादिकरूप पुदूग लक एकक्षेत्राधयाहरूप बंधान है तहां 
आत्मा हलनचलनादि किया चाहै अर पुद्यल मिस दक्तिकरि रहित 
हुआ हलन चलन न करे वा पुद्गलविषे शक्ति पाइए है अर आत्माकीं 
इच्छा न होय तो हलनचलनादि न होय सक॑ । बहुदि इन विषे पुदूगल 
बलवान दहोय हाले चाले तो ताकी साथ बिना इच्छा भी आत्मा आदि 
हाले चाले | ऐसे हलन चलनादि होय है । बहुरि याका अपजस आदि 
बाह्य निमित्त बने है। ऐसे ये काय निपजे हैं, तिनकरि मोहके अनु- 
सार आत्मा सुखी दुखी भी हो है। नामकरमके उदयते स्वयमेव ऐस 
नाना प्रकार रचना हो है, ओर कोई करनहारा नाहीं है। बहुरि 
तीर्थंकरादि प्रकृति यहां हैं हो नाहीं । बहुरि योत्रकरि ऊँचा नीचाकुल- 
विषे उपजा हो है तहाँ अपना अधिक हीनपना प्राप्त हो है। मोहके 
उदय करि - आत्मा सुखी दुःखी भी हो है। ऐसें अधाति कमंनिका 
निभित्ततें अवस्था हो है। या प्रकार इस मनादि संप्तारविषें घाति 
अधाति कर्मनिका उदयके अनुसार आत्माक॑ अवस्था हो है। सो है 
भव्य ! अपने अन्तरंगविष विचारकरि देख, ऐसे ही है कि नाहीं। सो 
ऐसा विचार किये ऐसे ही प्रत्ििभास । बहुरि जो ऐसे है तो तू यहू मन 
कि 'मेरे अनादि संसार रोग पाइये है, ताके नाशका मोकों उपाय 
करना', इस बिचारतें तेरा कल्याण होगा । 


इति भ्रोमोक्षसार्ग प्रकाशक नाम शास्त्रविर्ष संसार श्रवस्था 
निरूपक द्वितीय भ्रधिकार सम्पूर्ण मया ॥२॥ 
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तोसरा भ्रधिकार 


संसार अभ्रवस्थाका स्वरूप-निर्देश 
दोहा 
सो निजमाव सदा सुखद, भ्रपवो करो प्रकाश । 
जो बहुविधि भवदुःखनिको, करि है सत्तानाश ॥१॥ 


अब इस संसार अवस्थाविषं नाना प्रकार दुःख हैं तिनका वर्णन 
करिए है--जातें जो संसारवबिषें भी सुख होय तो संसारतें मुबत होने 
का उपाय काहेको करिये। इस संसारवियें अनेक दुःख हैं, तिसहीतें 
संसारतें मुक्त होने का उपाय कीजिए है। बहुरि जैसे वंद्य है सो रोग 
का निदान अर ताकी अवस्थाका वर्णनकरि रोगीको--रोगका निश्चय 
कराय पीछे तिसका इलाज करने की रुचि कराव॑ है तैस यहाँ संसार 
का निदान वा ताको अवस्थाका वर्णनकार संसारीको संसार रोगका 
निषचय कराय अब तिनका उपाय करनेकी रुचि कराइए है। जंसे 
रोगी रोगतें दुःखी होय रह्या है परन्तु ताका मूल कारण जाने नाहो, 
साँचा उपाय जानें नाहीं अर दुःख भी सह्या जाय नाही। तब तड़फि 
तड़फि परबश हुआ तिन दुःखनिकों सहै द्वे परन्तु ताका मूल कारण 
जाने नाही | याकों वंद्य दुःखका मृुलक।रण बताव, द्ुुःखका स्वरूप 
बतावे, या के किये उपायनिकूं झूठ दिखाव तब सचि उपाय करनेको 
रुचि होय । तेसेंही यह संसारी संसारतें दुःखी होय रह्या है परन्तु 
ताका मूल कारण जान॑ नाहीं अर सांचा उपाय जाने नाहीं अर दुःख 
भी सह्या जाय नाहीं । तब आपको भास सो द्वी उपाय करे ताते दुःख 
हृर होय नाह्टीं । तब तड़फि-तड़फि परवद्य हुआ तिन दुःखनिको 
सहै है । 


हीसंरा अधिकार ३३ 


दुःखोंका मूल कारण 

याकों यहाँ दुःखका मूल कारण बताइए है, दुःखका स्वरूप 
बताइये है अर तिन उपायनिक्‌ झूंठे दिखाइये तो साँचे उपाय करनेकी 
रुचि होय तातें यह वर्णन इहां करिये है। तहां सब दुःखनिका मूल- 
कारन मिथ्यादशंन, अज्ञान अर असंयम हैं। जो दर्शनमोहके उदयतें 
भया अतत्वश्रद्धान मिथ्याददन है त।करि वस्तुरूपकी यथार्थ प्रतं!ति 
न होय सक॑ है, अन्यथा प्रतीति हो है। बहुरि तिस मिथ्याद्शनहीके 
निमित्ततें क्षयोपशमरूप ज्ञान है सो अज्ञान होय रघ्या है। तार्कार 
यथार्थ वस्तुरूपका जानना न हो है, अन्यथा जानना हो है। बहुरि 
चारित्रमोहके उदयतें भया कषायभाव ताका नाम भसंयम है ताकरि 
जैसे वस्तुका स्वरूप है तंसा नाही प्रवर्ततें है, अन्यथा श्रवृत्ति हो है। 
ऐसे ये मिथ्यादर्शनादिक हैं तेई सब दुःखनिके मूलकारन हैं। कंसें ? 
सो दिखाइये है :-- 

मिथ्यात्व का प्रभाव 

मिथ्यादर्शनादिककरि जीवक स्व-पर-विवेक नाहीं होइ सके है, 
एक आप आत्मा अर अनंत पुद्गलपरमाणुमय शरीर इनक। सयोगरूप 
मनुष्यादिपर्याय निपजै है तिस पर्यायहोको आपो माने है। बहुरि 
आत्माका ज्ञानदश्शनादि स्वभाव है ताकरि किचित्‌ जानना देखना हो 
है। अर करमंउपाधितें भये क्रोधादिकभाव तिनरूप परिणाम पाइए 
है। बहुरि शरोरका स्पर्श रस गंध वर्ण स्वभाव है सो भ्रगटे है अर 
स्थूल कृषादिक होना वा स्पर्शादिकका पलटता इत्यादि अनेक अवस्था 
हो है। इन सबनिको अपन स्वरूप जाने है। तहां ज्ञानदर्शनकी प्रवृत्ति 
इन्द्रिय मनके द्वारे हो है तातें यहु माने है कि ए त्वचा जीभ नासिका 
तेन्न कान मन ये मेरे अंग है। इनकरि मैं देखूं जानूं हूं, ऐसी मानि 
तातें इन्द्रियनिविध प्रीति पाइए है। 


मोहजनित-विषयाभिलाषा 
बहुरि मोहके आवेद्यतें तिन इन्द्रियनिके द्वारा विषय ग्रहण 


3 मौक्षमार्ग-पकादीक 


की इच्छा हो है। बहुरि तिन विषयनिका ग्रहण भये तिस इच्छा के 
मिटनेतें निराकुल हो है तब आनन्द माने है। जैसे कूकरा हाड़ चाबे 
ताकरि अपना लोहू निकसे ताका स्वाद लेय ऐसे माने, यह हाड़निका 
स्वाद है । तैसें यहु जीव विषयनिका जाने ताकरि अपना ज्ञान भ्रवत्तें, 
ताका स्वाद लेय ऐसे माने, यहु विषयका स्वाद है सो बिषयमें तो 
स्वाद है नाहीं। आप ही इच्छा करी थी ताको आप ही जानि आप ही 
आनन्द मान्या परन्तु मैं अनादि अनंतज्ञानस्वरूप आत्मा हूं ऐसा 
निःकवलज्ञानका तो अनुभव है नाहीं । बहुरि मैं नृत्य देख्या, राग 
सुन्या, फल सुंध्या, पदार्थ स्पर्शा, स्वाद जान्या तथा मोकों यहु 
जानना, इस प्रकार ज्ञयमिश्चित ज्ञानका अनुभव है ताकरि विषयनि- 
करि हो प्रधानता भासे है । ऐसे इस जीवके मोहके निमित्तें विधयनिकी 
इच्छा पाइये है । 


सो इच्छा तो त्रिकालवर्ती सर्वंविषयनिके ग्रहण करनेकी है। मैं 
सबको स्पर्श, स्ंकू स्वादूं, सब को सूंधूं, सर्वको देखूं, सर्वंको सुनूं, 
सबको जानूं, सो इच्छा तो इतनी है अर शक्ति इतनी ही है जो इन्द्र 
यनिके सम्मुख भया वर्तमान स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द तिनविषे 
काहुको किचिस्मान्न ग्रहै वा स्‍्मरणादिकतें मनकरि किछू जाने सो भी 
बाह्य अनेक कारन मिले सिद्धि होय। तातें इच्छा कबहूँ पूर्ण होय 
नाहीं । ऐसी इच्छा तो केवल ज्ञान भये सम्पूर्ण होय । क्षयोपशमरूष 
इन्द्रियकरि तो इच्छा पूर्ण होम नाहीं तातें मोइके निमित्ततें इन्द्रियनिकों 
अपने अपने विषय ग्रहणकी निरन्तर इच्छा रहिबो ही कर ताकरि 
आकुलित हुवा दुःखी हो रह्मा है। ऐसा दुःखी हो रहा है जो एक 
कोई विषयका ग्रहणके अथि अपना मरनेको भी नाहीं गिने है। जैसे 
हाथीके कपटकी हथिनीका शरीर स्पर्शनेकी अर मच्छके बड़सीक॑ 
लाग्या माँस स्वादनेकी अर भ्रम रके कमलसुगन्ध सूंघनेषी अर पतंगके 
दीपकका वर्ण देखनेकी अर हरणक राग सुननेकी इच्छा ऐश्ी हो है 
जो तत्काल मरन भासे तो भी मरनेको गिने नाहीं, विषयनिका ग्रहण 


तीसरा श्णथिकारे है 


करै, जाते मरण होनेतें इन्द्रियनिकरि विषय सेवनकी पीड़ा अधिक 
भासै है। इन इन्द्रियनिकी पीड़ाकरि सर्व जीव पोड़ितरूप निविचार 
होय जैसे कोऊ दुःखी परव॑ततें गिर पड़े तैसें विषयनिविषें क्ंपापात ले 
हैं। नाना कष्टकरि धनको उपनजावें ताकों विषयके अधि खोबें । बहुरि 
विषयनिके अरथि जहां मरन होता जानें तहां भी जाय, नरकादिको 
कारन जै हिंसादिक कार्य तिनको करें वा क्रोधादि कषायनिकों उप- 
जावें, कहा करें, इन्द्रियनिको पीड़ा सही न जाय तातैं अन्य विचार 
किछ आवता नाहीं । इस पोड़ाही करि पीड़ित भये इन्द्रादिक हैं ते भो 
विषयनिधिषें अति आसक्त हो रहे हैं। जैसें ख्वाज रोगकरि पोड़ित 
हुआ पुरुष आसकत होय खुजाबे है, पोड़ा न होय तो काहेकों खुजावे; 
तैसें इन्द्रिय रोगकरि पीड़ित भये इन्द्रादिक आसक्त होय विषय सेवन 
करें हैं, पीड़ा न होय तो कोहेकों विषय सेवन करें ? ऐसे ज्ञानावरण 
दर्शनावरणका क्षयोपशमत्तें भया इन्द्रियजनित ज्ञान है सो भिथ्या- 
दर्शनादिके निमित्ततैं इच्छासहित होय दुःखका कारण भया है। 


शान दर्शंनावरण के उदय से भया दुःख भ्रोर उसको 


निवृत्ति के उपाय का भूठापरा 

अब इस दुःख दूर होनेका उपाय यह जीव कहा करे है सो 
कहिये है--इन्द्रियनिकरि विषयनिका ग्रहण भये मेरी इच्छा पूरन होय 
ऐसा जानि प्रथम तो नाना प्रकार भोजनादिकरि इन्द्रियनिको प्रबल 
करे है अर ऐसे ही जाने है जो इन्द्रिय प्रबल रहे मेरे विषय ग्रहणकी 
शक्ति विशेष हो है। बहुरि तहां अनेक बाह्यकारण चाहिए है तिनका 
निमित्त मिलाव॑ है। बहुरि इन्द्रिय हैं ते विषयको सन्मुख भए ग्रहैं 
तातें अनेक बाह्य उपाय करि विषयनिका अर इन्द्रियनिका संयोग 
मिलाव॑ है। नाना प्रकार वस्त्रादिकका वा भोजनादिकका वा पुष्पा- 
दिकका वा मन्दिर आभूषणादिकका वा गायक वादित्रादिकका संयोग 
मिलावनेके अरथि बहुत बेदखिन्न हो है। बहुरि इन इन्द्रियनिके सन्मुख 
बिषय रहै तावत्‌ तिस विषयका किचितू स्पष्ट जानपना रहै। पीछे 
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मन द्वारे स्मरणमात्र रह जाय। काल व्यतीत होते स्मरण भी मन्द 
होता जाय तातें तिन विषयनिकों अपने आधीन राखनेका उपाय 
कर अर ज्ञीक्र-शीत्र तिनका ग्रहण किया करे। बहुदि इन्द्रियनिर्क 
तो एक कालविष एक विषयहीका ग्रहण द्वाय अर यह बहुत ब्रहण 
किया चाहै तातें आखता* हाय श्यीध्म क्षी्र एक विषयका छाड़ 
ओऔरको ग्रहै । बहुरि वाकी छाड़ि बोरको ग्रहे, ऐसे हापटा मार है । 


बहुरि जो उपाय याको भासे है सो करे है सां यह उपाय झूठा है । 
जातें प्रथम तो इन सबनिका ऐसे ही हाना अपने आधोन नाही, महा" 
कठिन है । बहुरि कदाचित्‌ उदय अनुसार ऐसे हो विधि मिले ता 
इन्द्रयनिको प्रबल किये किछू विषय ग्रहणकी शक्ति बध् नाहा। यह 
शक्ति तो ज्ञानदर्शन बधे  बध--। सा यह कर्मका क्षयोपशमक अधान 
हैं। किसीका शरार पुष्ट है ताक ऐसं शवित घाटि देखिय ह। काहुका 
शरीर दुबंल है ताक॑ आंधक देखिय है। तातें भोजना|दककार दन्द्रय- 
पुष्ट किये किछ सिद्ध है नाहो । कषायादि घटनते कमका क्षयापर्यम 
भये ज्ञानदर्शन बधं तब बिषय ग्रहणको श्वक्त बंध हे। बहु।रवषयान- 
का सयाग भिलाव॑ सो बहुतक।लताई रहता नाह्ी अथवा सर्व ।वषयान 
का सयांग मिलता हूं नाहां | ताते यह आकुलता रहिवा हा करे। 
बहुरि तिन विषर्यानकों अपने आधंन राख श्ाप्न क्षीत्र ग्रहण करे 
सा व आाधान रहते नाहा । वे तो जुद द्रव्य अपने आधान पारिणमं हैं 
वा कर्भोदियक आधान है। सो ऐसा कमंका बन्धन यथायाग्य शुभ भाव 
भए होय । फिर पीछे उदय आव सो प्रत्यक्ष देखिये है। अनेक उपाय 
करते भी कर्मका नि्मित्त बिना सामग्र। मिले नाहों । बहुरि एक विषय 
को छोड़ि अन्यका ग्रहणको ऐसे हापटा मारे है सा कहा सिद्धि हो है । 
जेसे मणकी मूख वालेको कण मिल्या तो भूख कहा मिदे ? तंसें सर्व 
का ग्रहणकी ज।क॑ इच्छा तारक एक विषयका ग्रहण भए इच्छा कंसें 
मिदे ? इच्छा मिटे बिना सुख होता नाही । तातें यह उपाय झूठा है । 





# उतावला, >< बढ़ने पर, +- बढ़े । 
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कोऊ पूछे कि इस उपायतें केई जीव सुखी होते देखिए हैं, सर्वथा 
झूठ कैसे कहो हो ? 

ताका समाधान--सुखी तो न हो है, भ्रमतें सुख माने है। जो 
सुखी भया तो अन्य विषनिकी इच्छा कंसे रहेगी। जेसें रोग मिट 
अन्य औषध काहेको चाहै तैसें दुःख मिटं अन्य विषयको काहेको 
चाहे । तातें विषयका ग्रहणकरि इच्छा थंभि जाय तो हम सुख मानें। 
सो तो यावत्‌ जो विषय ग्रहण न होय तावत्‌ काल तो तिसकी इच्छा 
रहै अर जिस समय वाका ग्रहण भया तिसद्दी समय अन्य विषय 
४हणकी इच्छा होतो दे।खये है तो यह सुख मानना कंस है। जेसें 
कोऊ महा क्षुधावान्‌ रक ताको एक अन्नका कण ।मल्या ताका भक्षण 
करि चैन माने, तैसे यह महातृष्णावान्‌ याकों एक विषयका निभित्त 
मिलया ताका ग्रहणकरि सुख माने है ; परमार्थतें सुख है नाही । 

कोऊ कहै जैसे कण कणकरि अपनी भूख मेट्ट तैसें एक एक 
विषयका ग्रहणकरि अपनी इच्छा पूरण करे तो दाष कहा ? 

ताका समाध।न--जो कण भले होंय तो ऐसे ही मानें । परन्तु 
जब दूसरा कण मिले तब तिस कण का निर्गंमन हो जाय तो कंसें भूल 
मिटे ? तैसे ही जानने विष विषयनिका ग्रहण भले होता जाय तो 
इच्छा पूरन होय जाय परन्तु जब दूसरा विषय ग्रहण करे तब पूर्ष 
विषय ग्रहण किया था ताका जानना रहै नाही तो कैसे इच्छा पूरण 
होय ? इच्छा पुरन भये बिना आकुलता मिटे नाहीं। आकुन्नता मिढे 
बिना सुख कंसें कह्या जाय । बहुरि एक विषयका ग्रहण भी मिथ्था 
दर्शनादिकका सद्भावपुर्वक करे है तातें आगामी अनेक दुःखका का रन 
कर्म बच्चे है। जाते यह वत्तमानविषे सुख नाहीं, आगामी सुखका कारन 
नाहीं, तातें दुःख ही है। सोई प्रवबनसार विषें कह्या है-- 
“सपरं बाधासहियं विष्छिण्ण बंधकाररांं विससं । 
ज॑ इंबिएह लडत सोक्ख वदृकखमेव बद्धाधा०।१॥ 


$ प्रबंध नसार १-७६ में 'तहा' पाठ दिया है । 
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याका अर्थ--जो इन्द्रियनिकरि पाया सुख सो पराधीन है, 
बाधासहित है, विनाशीक है, बंधका कारण है, विषम है सो ऐसा 
सुख तैसा दुखहो है, ऐसे इस संसा रोकरि किया उपाय झूठा जानना । 
तो सांचा उपाय कहा । 

वुःख निवृत्तिका सांचा उपाय 

जब इच्छा तो दूरि होय अर सर्व विषयनिका युगपत्‌ ग्रहण 
रह्मा करे तब यह दुःख मिटे। सो इच्छा तो मोह गये मिटे और 
सबका युगपत्‌ ग्रहण केवलज्ञान भये होय । सो इनका उपाय सम्य- 
ग्द्शंनादिक है, सोई सांचा उपाय जानना | ऐसे तो मोहके निमित्त तें 
ज्ञानावरण दशेनावरणका क्षयोपशम भी दुःखदायक है, ताका वर्णन 
किया । 

इह्ां कोऊ कहै--ज्ञानावरण दर्ंनावरण का उदयते जानना 
त भया ताकूं दुःखका कारण कहो, क्ष योपशमको काहेको कह ? 


ताका समाधान--जो जानना न होना दुःखका कारण होय तो 
पुदूगलक भी दुःख ठहर। तातें दुःखका मूलकारण तो इच्छा है सो 
इच्छा क्षयोपशमहोतें हो है, तातें क्षयोपश्मको दुःख का कारण कहच्मा 
है, परमार्थतें क्षयोपशम भी दुःखका कारण नाहीं। जो मोहतसें विषय- 
ग्रहणकी इच्छा हैं सोई दुःखका कारण जानना। बहु।र मोहका उदय 
है सो दुःखरूप हो है। कंसें सो कहिये है-- 

दर्श नमोहसे दुःख झौर उसको निवृत्ति 

प्रथम तो दर्शनमोहके उदयतें मिथ्यादर्शन हो है ताकरि जैसे 
याके श्रद्धान है तैसें तो पदार्थ है नाहीं, जैसे पदार्थ है तंसें यह मान 
नाहीं, ताते यार्क॑ आकुलता दो रहे । जैसें बाउलाको काहुने वस्त्र 
पहराया, वह बाउला तिस वस्त्रकों अपना अज्भ जानि आपक अर 
शरीरको एक माने । वह वस्त्र पहरावनेवालेके आधोन है सो वह्‌ 
कब फारे, कबहू जोरे, कबहू खोसे, कबहू नवा पहलावे इत्यादि 
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चारित्र करे । वह बाउला तिसको अपने आधीन मान, वाकी पराधीन 
क्रिया होय तातें महाजेदखिन्न होय । तैसें इस जीवको कमोंदयने 
शरीर सम्बन्ध कराया, वह जीव तिस शरीरको अपना अज्भ जानि 
आपको अर द्रीरको एक माने सो शरीर कर्मके आधीन कबहू कुष 
होय, कबहू स्थूल होय, कबहू नष्ट होय, कबहु नवीन निपजे इत्यादि 
चरित्र होय | यह जीव तिसको आपके आधोन जाने, वाको पराधीन 
क्रिया होय तातें महाबेदखिन्न हो है| बहुरि जेधें जहाँ बाउला तिष्ठे 
था तहाँ मनुष्य घोटक घनादिक कहीतें आन उतरे, वह बाउला तिन 
को अपनो जाने, वे तो उन्हींके आधघोन, कोऊ आवबे, कोऊ जावे, कोऊ 
अनेक अवस्थारूप परिणमै | यह बाउला लिनको अपने आधीोन माने, 
उनकी पराधीन किया होइ तब खेदखिन्न होय | तैसें यह जोव जहां 
पर्याय धरे वहां स्वयमेव पुत्र घोटक घनादिक कहींतें आन प्राप्त भये, 
यह जीव तिनकों अपने जाने सो वे तो उनहोके आधीन. कोऊ आवै 
कोऊ जावै,, कोऊ अनेक अवस्थारूप परिणमे | यह जीव तिनको 
अपने जाधीन माने, उनकी पराधीन क्रिया होइ तब खेद खिन्‍न होय । 

इहाँ कोऊ कहैँ, काहुकालविषें शरीरकी वा पुत्रादिकी इस जीव 
के आधीन भी तो क्रिया होती देखिये है तब तो सुखी हो है । 

ताका समाधान-शरीरादिककी, भवितव्यकी अर जीवकी 
इच्छा की विधि मिले कोई एक प्रकार जेसे वह चाहै तैसें परिणमै 
तातैं काहू कालविषे वाहोका विचार होतें सुखक्ी सी आभासा होय 
परन्तु सर्व हो तो सवे प्रकार यह चाहै तैसें न परिणम । तातें अभि- 
प्रायविषे तो अनेक आकुलता सदाकाल रहवो ही करे। बहुरि कोई 
कालविषे कोई प्रकार इच्छा अनुसार परिणमता देखिकरि यह जीव 
धरोर पृत्रादिक विषे अहंकार ममकार करे है। सो इस बुद्धिकरि 
तिनके उपजावनेकों वा बधावनेको वा रक्षा करनेकी चिताकरि 
निरन्तर व्याकुल रहै है। नाना प्रकार कष्ट सहकरि भी तिनका भला 
चाहै है । बहुरि जो विषयनिको इच्छा हो है, कषाय हो है, बाह्य 
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सामग्रोविषें इृष्ट अनिष्टपनों माने है, उपाय अन्यथा करे है साँचा 
उपायको न श्रद्धहै है, अन्यथा कल्पना करे है सो इन सबनिका मूल- 
कारण एक मिथ्यादशंन है। याका नाश भए सबनिका नाश होइ जाय 
तातें सब दुःखनिका मूल यह मिथ्यादर्शनके नाशका उपाय भो नाहीं 
करे है। अन्यथा श्रद्धानकों सत्य श्रद्धान माने, उपाय काहेको करे । 
बहुरि संजी पंचेन्द्रिय कदाचित्‌ तत्व निधचय करनेका उपाय विचारे 
तहां अभाग्यतें कुदेव कुगुद कुशास्त्र का निमित्त बने तो अतत्त्व 
श्रद्धान पुष्ट होई जाय; यह तो जाने कि इनतें मेरा भला होगा, वे 
ऐसा उपाय करें जाकरि यह अचेत होय जाय । वस्तु स्वरूपका विचार 
करनेका उद्यमी भया सो विपरीत विचारविषे दढ़ होय जाय। तब 
विषयकषाय की वासना बधनेतें अधिक दुःखी होइ । बहुरि कदाचित्‌ 
सुदेव संग्रुरु सुशास्त्रका भी निमित्त बनि जाय तो तिनका निदचय 
छपदेशको तो श्रद्धहै नाहीं, व्यवहार श्रद्धा नकरि अतत्वश्रद्धानी हो रहै । 
तहां मन्द कषाय वा विषय इच्छा घटे तो थोरा दुःखी होय, पीछे 
बहुरि जैसाका तेसा होइ जाय । ताते यह संसारी उपाय करे सो भी 
झठा ही होय । बहरि इस संप्तारीके एक यह उपाय है जो आपके जेसा 
श्रद्ञान है तैसे पदार्थनिको परिणमाया चाहै सो वै परिणमैं तो याका 
सांचा श्रद्धान हो जाय परन्तु अनादि निघत वस्तु जुदी जुदी अपनी 
मर्यादा लिये परिणमैं है. कोऊ कोऊके आघीन नाहीं। कोऊ किसीका 
परिणमाया परिणमैं नाहीं। तिनको परिणमाया चाहै सो उपाय नाहीं | 
यह तो मिथ्यादहन हो है। तो सांचा उपाय कहा है ? जैसे पदार्थे- 
निका स्वरूप है तेसें श्रद्ान होइ तो सर्च दुःख दरि हो जाय । जैसें 
कोऊ मोहित होय मुरदाकों जीवता माने वा जिवाया चाहै सो 
आप ही दुःखो हो है। बहुरि वाकों मुरदा मानना अर यह जिवाया 
जीवेगा नाहीं ऐसा मानना सो ही तिस दुःख दूर होनेका उपाय है। 
तैसें मिथ्यादष्टो होइ पदार्थंनिको अन्यथा मानै, अन्यथा परिणमाया 
चाहै तो आप हो दुःखो हो। बहुरि उनको यथार्थ मानना अर ए 
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परिणमाए अन्यथा परिणमैंगे नाहीं ऐसा मानना सोही तिस दुःखके दूर 
होनेका उपाय है। भ्रमजनित दुःखका उपाय भ्रम दूर करना ही है । 
सो भ्रम दूर होनेतें सम्यकृश्र द्वान होय सो ही सत्य उपाय जानना । 


चारिश्रमोहसे दुःख और उसको निवत्ति 

बहुरि चारित्रमोहके उदयतें क्रोधादि कषायरूप वा हास्यादि 
नोकषायरूप जीवके भाव हो हैं! तब यह जीव क्लेशवान होय दुःखो 
होता संत। विह्ल होय नाना कुकार्यनिविषे प्रवर्ते है। सोई दिखाइए 
है--जब याके क्रोध कषाय उपजे तब अन्यका ब्रा करने की इच्छा 
होई । बहुरि ताके अथि अनेक उपाय विचारै। मरमच्छेद गाली- 
प्रदानादिरू्य बचन बोले । अपने अंगनि करि वा शस्त्रपाषाणादिकरि 
घात करे । अनेक कष्ट सहनेकरि वा धनादि खर्चनेकरि वा मरणादि- 
करि अपना भी बुरा कर अन्यका बुरा करनेकः उद्यम करे । अथवा 
औरनि करि बुरा होता जाने तो ओरनिकरि बुरा करावे। वाका 
स्वयमेव बुरा होय तो अनुमोदना करे । वाका बुरा भए अपना किछू 
भी प्रयोजन सिद्ध न होय तो भो वाका बुर। करे। बहुरि क्रोध होते 
कोई पूज्य वा इष्ट भी बोचि आवे तो उनको भी ब्रा कहै। मारने 
लगि जाय, किछ विचार रहता नाहीं | बहुरि अन्यका बुरा न होई तो 
अंतरंग विषे आप ही बहुत सनन्‍्तापवान होइ वा अपने ही अंगनिका 
धात करे वा विषादर्कारे मरि जाय | ऐसी अवस्था क्रोध होते होहै। 
बहरि जब याक मानकथधाय उपज तब औरनिको नीचा वा आपको 
ऊंचा दिखावनेकी इच्छा होइ | बहुरि ताके अथि अनेक उपाय विचार 
अन्यकी निंदा करे, आपकी प्रशंसा करे वा अनेक प्रकारकरि औरनिकी 
महिमा मिटावें, आपकी महिसा करें। महाकष्टकरि धनादिकका 
संग्रह किया ताको विवाहादि कार्यनिविष॑ खरचे था देता करि भी 
खर्चे | मूए पीछें हमारा जस रहेगा ऐसा विचारि अपना मरन करिकें 
भी अपनी महिमा बधावे । जो अपना सन्‍्मानांदि न करे ताकों भय 
आदिक दिखाय दुःख उपजाय अपना सम्मान करावे । बहुदि मान होतें 
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कोई पूज्य बड़े होहि तिनका भी सम्मान न करे, किछ विचार रहता 
नाहीं | बहुरि अन्य नोचा, आप ऊँचा न दीसे तो अपने अंतरंग विषे 
आप बहुत सन्तापवान्‌ होय वा अपने अ गनिका घात करे बा विषाद- 
करि मरि जाय । ऐसी अवस्था मान होते होय है। बहुरि जब याक॑ 
मायाकषाय उपज तब छलकरि कार्य सिद्ध करने को इच्छा होय । 
बहुरि ताके अथि अनेक उपाय विचःरे, नाना प्रकार कपटके वचन 
कहे, कपटरूप शरीर अवस्था करे, बाह्य वस्तुनिको अन्यथा दिखाचे। 
बहुरि जिन विषे अपना मरन जाने ऐसे भी छल करें; बहुरि कपट 
प्रगट भये अपना बहुत बुरा होई, मरनादिक होई तिनको भो न 
गिने । बहुरि माया होतें कोई पूज्य वा इष्टका भी सम्बन्ध बने तो 
उनस्यों भी छल करे, किछू विचार रहता नाहीं। बहुरि छलकरि 
कार्यसिद्ध न होह तो आप बहुत संतापवान होय, अपने अंग्रनिका धात 
करे वा विषादिकरि मरि जाय । ऐसी अवस्था माया होते हो है । 
बहुरि जब वार्क लोभ कषाय उपजे तब इष्ट पदार्थका लाभ की इच्छा 
होय, ताके अथि अनेक उपाय विचारे याके साधनरूप वचन बोले, 
शरीरकी अनेक चेष्टा करे, बहुत कष्ट सहै, सेवा करे, विदेशगमन 
करे, जाकरि मरन होता जाने सो भी कार्य करे । घना दुःख जिनविय 
उपजे ऐसा कार्य होय तहां भो अपना प्रयोजन साधे, किछ विचार 
रहता नाहीं । बहुरि जिस इष्ट वस्तुकी प्राप्ति भई है ताकी अनेक 
प्रकार रक्षा करे है; बहुरि इष्टवस्तुकी प्राप्ति न होय वा इष्टका 
वियोग होइ तो आप बहुत सनन्‍्तापवान होय अपने अंगनिका घात करे 
वा विषादकरि मरि जाय, ऐसी अवस्था लोभ होते हो है; ऐसे कषाय- 
निकरि पोड़ित हुआ इन अवस्थानिवियषें प्रवर्ते है। 


बहुरि इन कषायनिकी साथ नोकषाय हो हैं। जहाँ जब हास्य 
कषाय होइ तब आप विकसित होइ प्रफुल्लित होइ सो यह ऐसा 
जानना जैप्ता वायवालेका हंसना; नाना रोगकरि आप पीड़ित है, 
कोई कल्पताकरि हंसने लग जाय है। ऐसे ही यह जीव अनेक पीड़ा- 
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सहित है, कोई झूठी कल्पताकरि आपका सुहावता कार्य सानि हर्ष 
भानै है । परमार्थतें दुःखो हो है। सुखी तो कषाय रोग मिटे होगा। 
बहुरि जब रति उपजे है, तब दृष्ट वस्तुविषे अति आसक्त हो है। जैसें 
बिल्ली मूंसाको पकड़ि आसकत हों है, कोऊ मारे तो भी न छोरे | सो 
इहाँ इष्टपना है । बहुरि वियोग होनेका अभिप्राय लिये आसकतता 
हो है ताते दुःखही है। बहुरि जब अरति उपज तब अनिष्ट वस्तुका 
संयोग पाय महा व्याकुल हो है | अनिष्टका संयोग भया सो आपका 
सुहावता नाहीं | सो यह पीड़ा सही न जाय ताते ताका वियोग करने 
को तड़फड़े है सो यह दुःख हो है । बहुरि जब शोक उपजे है तब इष्टका 
विद्योग व अनिष्टका संयोग होतें अतिव्याकूल होइ सन्‍्ताप उपजाबे, 
रोबे, पुकारै, असावधान होइ जाय, अपना अंगधात करि मरि जाय, 
किछ सिद्धि नाहीं तो भी आपही महादुःखी हो है। बहुरि जब भय 
उपजे है तब काहुको इष्टवियोग, अनिष्टसंयोगका कारण जानि डरे, 
अति विह्नल होइ, भागे वा छिपे वा शिथिल होइ जाय, कष्ट होनेके 
ठिकाने प्राप्त हॉंय वा मरि जाय सो यह दुःख रूपही है। बहुरि 
जुगृुप्सा उपजे है तब अनिष्ट वस्तुसों घृणा करे। ताका तो संयोग 
भया, आप घुणाकरि भाग्या चाहै, खेदखिन्न होई के वाकूं दूर किथा 
चाहै, महादुःखको पावे है । बहुरि तोनूं वेदनकरि जब काम उपज हैं 
तब पुरुषवेदकरि स्त्रीसहित रमनेकी अर स्त्रीवेदकरि पुरुष सहित 
रमनेकी अर नपृंसकवेदकरि दोऊनिस्यों रमनेकी इच्छा हो है। तिस- 
करि अति व्याकुल हो है, आताप उपज है, निर्लज्ज हो है, धन खर्चे 
है। अपजसको न गिने है | परम्परा दु'ख होइ वा दंडादिक होय ताको 
न गिने है। कामपीडाते बाउला हो है, मरि जाय है । सो रसग्रंथनि- 
विषे कामकी दस दक्षा कही हैं। तहाँ बाउला होना मरण होना 
लिख्या है| वैद्यक शास्त्रनिमें ज्वरके भेदनिविषे कामज्वर मरणका 
कारण लिख्या है। प्रत्यक्ष कामकरि मरणपर्यन्त होते देखिये है। 
कामान्धक किछ विचार रहता नाहीं । पिता पृत्रों वा मनुष्य 
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तियंचणी इत्यादितें रमने लगि जाय है। ऐसी कामकी पीड़ा महा- 
दुःखरूप है। या प्रकार कषाय वा नोकषायनिकरि अवस्था हो है। 
हहां ऐसा विचार आवे है जो इन अवस्थाविष॑ न प्रवर्तें तो क्रेधादिक 
पीड़ें अर अवस्थानिविष प्रवर्ते तो मरण पर्यत कष्ट होइ | तहाँ मरण 
पर्येन्त कष्ट तो कबूल करिये है अर क्रोधादिककी पीड़ा सहनो कबूल 
न करिये है। तातें यह निश्चय भया जो मरणादिकतें भी कषायनिक 

पीड़ा अधिक है । बहुरि जब याकें कषायका उदय होइ तब कषाय 
किये बिना रह्था जाता नाहीं । बाह्य कषायनिके कारण आय मिलें 
तो उनके आश्रय कषाय करे, न मिलें तो आप कारण बनावै। जैसे 
व्यापारादि कषायनिका कारण न होइ नो जूआ खेलना वा अन्य 
क्रोधादिकके कारण अनेक ख्याल खेलना वा दुष्ट कथा कहनी सुननी 
इत्यादिक कारण बनावे है। बहुरि काम क्रोधादि पोड़े शरीरविषे 
तिनरूप कायें करनेकी शक्ति न होइ तो औषधि बनावे, अन्य अनेक 
उपाय करे । बहुरि कोई कारण बने नाहीं तो अपने उपयोग विष 
कषायनिको कारणभूत पदार्थनिका चितवनकरि आप ही कषायरूप 
परिणमे । ऐसें यह जीव कषायभावनिकरि पीड़ित हुआ महान्‌ दुःखोहो 
है। बहुरि जिस प्रयोजनकों लिये कषायभाव भया है तिस प्रयोजनकी 
सिद्धि होय तो यह मेरा दुःब दूर होय अर मोकं सुख होय, ऐसे 
विचारि तिस प्रयोजनकी सिद्धि होनेके अथि अनेक उपाय करना सो 
तिस दुःख दूर होनेका उपाय माने है।सो इहाँ कपायभावनितें जो 
दुःख हो है सो तो सांचा हो है, प्रत्यक्ष आप हो दुःखी हो है। बहुरि 
यह उपाय करे सो झूंठा है। काहेते सो कहिए है- क्रोध विषेंतो 
अन्यका बुरा करना, मानविषषें ओरनिकूं नोचा करि आप ऊँचा होना 
मायाविषें छलकरि कार्य सिद्धि करना, लोभविषे इष्टका पावना, 
हास्पविषषें विकसित होनेका कारण वन्या रहना, रतिविथें इष्टसंयोगका 
बन्या रहना, अरतिविषें अनिष्टका दूर होना, शोकविषे शोकका कारण 
मिटना, भयविषें भयका मिटना, जुगुप्साविषें जुगुप्साका कारण दूर 
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होना, पुरुषवेदविषें स्त्रीस्यों रमना, स्त्रीवेदवियें पुरुषों रमना, 
नपुंसकवेदवियें दोऊनिस्यों रुमना, ऐसें प्रयोजन पाइये है। सो इनकी 
सिद्धि होय तो कषाय उपशमभनेतें दुःख दूरि होय जाय, सुखी होय 
परन्तु इनकी सिद्धि इनके किये उपायनिके आधीन नाहीं, भवितथ्यके 
आधीन हैं। जातें अनेक उपाय करते देखिए है अर सिद्धि न हो 
है । बहुरि उपाय बनना भी अपने आधोन नताहीं, भविवव्य के आधोन 
है। जातें अनेक उपाय करना विचारे और एक भो उपाय न होता 
देखिये है । बहुरि काकतालोय न्यायकरि भवितव्य ऐसा हो होय, 
जैसा आपका प्रयोजन होय तेसा ही उपाय होय अर तातें कार्य की 
सिद्धि भी होय जाय तो तिस काये सम्बन्धी कोई कषायका उपशम 
होय परन्तु तहां थम्भाव होता नाहीं! यावत्‌ कार्य सिद्ध न भया 
तावत्‌ तो तिस कार्य सम्बस्धो कषाय थो, जिस समय कार्य सिद्ध 
भया तिस ही समय अन्य काये सम्बन्धी कषाय होइ जाय । एक समय 
मात्रभी निराकुल रहे नाहों । जेसें कोऊ क्रोधकरि काहुका बुरा विचारे 
था, वाका बुरा होय चुक्‍्या तब अन्य सों क्रोधकरि वाका बुरा चाहने 
लाग्या अथवा थोरी शक्ति थो तब छोटेनिका बुरा चाहै था, घनी 
शक्ति भई तब बडेनिका बुरा चाहने लाग्या। ऐसे ही मानमाया 
लोभादिक करि जो काये विचारे था सो सिद्ध होय चुक्‍्या तब अन्य 
वि्ें मानादिक उपजाय तिस की सिद्धि किया चाहै | थोरी शक्ति थी 
तब छोटे कार्यकोी सिद्धि किया चाहै था, घनी शक्ति भई तब बड़े 
कार्य को सिद्धि करनेका अभिलाषी भया। कषायनिविषें कार्येका 
प्रमाण होइ तो तिस कार्यकी सिद्धि भए सुखो होइ जाय सो प्रमाण 
है नाहीं, इच्छा बधतो हो जाय | सोई आत्मानुशासनविषें कह्या है-- 

“श्राशागर्त:प्रतिप्राणी यस्मिन्विव्वमएणुपसम्‌ । 

कस्य कि कियदायाति व॒था वो विधयेधिता ॥३६।॥। 

याका अर्थ--आशारूपी खाडा प्राणी प्रति पाइये है। अनंता- 
मंत जीव हैं तिन सबनिकक हो आशा पाइये है। बहुरि वह आशारूपी 
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खाड़ा कैसा है, जिस एक ही खाड़े विधे समस्त लोक अणुसमान है। 
अर लोक एक ही सो अब ह॒हाँ कौन कौनके कितना कितना बटवारे* 
आवे। तुम्हारे यह विषयनिकी इच्छा है सो व॒था ही है। इच्छा पूर्ण 
तो होती ही नाहीं । तातें कोई कार्य सिद्ध भए भी दुःख दूर न होय 
अथवा कोई कषाय मिटे तिस ही समय अन्य कषाय होय जाय । जैसें 
काहूकों मारनेवाले बहुत होंय जब कोई काकूं न मारे तब अन्य मारने 
लगि जांय । तैसे जीवकों दुःख द्यावनेवाले अनेक कषाय हैं, जब क्रोध 
न होय तब मानादिक होइ जाय, जब मान न होइ तब क्रोधादिक होइ 
जांय । ऐसे कषायका सदुभाव रह्या हो करें। कोई एक समय भी 
कषाय रहित होय नाहीं । तातें कोई कषायका कोई कार्य धिद्ध भये 
भी दुःख दूर कैसे होई ? बहुरि या अभिप्राय तो सर्वकषायनिका 
सर्वप्रयोजन सिद्ध करनेका है सो होइ तो सुखो होइ । सो तो कदाचित्‌ 
होइ सके नाहीं। तातें अभिप्राय विषे शाश्वत दुःखी हो रहै है ! तातें 
कषायनिका प्रयोजनकों साधि दुःख दूरिकरि सुखो भया चाहै है, सो 
यह उपाय झूंठा ही है तो साँचा उपाय कहा है ? सम्यग्दर्शनज्ञानतें 
यथावत्‌ श्रद्धान वा जानना होइ तब इष्ट अनिष्ट बुद्धि मिट । बहुरि 
तिनहीके बलकरि चारित्रमोहका अनुभाग होन होय। ऐसे होते 
कषायनिका अभाव होइ तब तिनकी पीड़ा दूर होय । तब प्रयोजन भी 
किछ रहै नाहीं, निराकूल होनेतें महासुत्री होइ । तातें सम्यण्दर्शना- 
दिक ही इस दुःद्व मेटनेका साँचा उपाय है। बहुरि अन्तरायका उदयतें 
जीवके मोहकरि दान लाभ भोग उपभोग वीर्य शक्ति का उत्साह 
उपजें परन्तु होई सके नाहों । तब परम आकुलता होइ सो यह दःख 

रूप है ही, याका उपाय यह करेहै कि जो विध्नके बाह्य कारण सुझे 
तिनके दूर करनेका उद्यम करे, सो यह उपाय झूठा है। उपाय किये भी 
अन्तरायका उदय होतें विघ्त होता देखिये है। अन्तर|यका क्षयोपशम 


भये बिना उपाय भो काये विें विष्न न हो है। तातें विधन का मल- 
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कारण अन्तराय है। बहुदि जेसें कूकयकक पुरुषकरि बाही हुई लाठी 
लागी, वह कूकरा लाठीस्यों वृथा ही द्वेष करे है । तैसें जोवके अन्तरा- 
यकरि निमित्त भूत किया बाह्य चेतन अचेतन द्रव्यकरि विध्न भया 
यह जीव तिन बाह् द्रव्यनिसों वृथा द्वेषक रे है। अन्यद्रव्य याक॑ विध्न 
किया चाहै अर याक न होइ । बहुरि अन्य द्रव्य विध्न किया न चाहै 
अर याके होइ। तातें जानिए है, अन्य द्वव्यका किछ वह्ष नाहों, 
जिनका वश नाहीं तिनसों काहेको लरिये । तातें यह उपाय झूठा है। 
सो सांचा उपाय कहा है? मिथ्यादक्षंनादिकते इच्छाकार उत्साह 
उपजै था सो सम्यग्दशनादिककरि दूर होय अर सम्यग्दशंनादिक ही 
करि अन्तरायका अनुभाग घटे तब इच्छा तो मिट जाय, शत बधि 
जाय तब वह दु.ख दूर होइ निराकुल सुख उपज | तातें सम्यम्दर्शना- 
दिकही साँचा उपाय है । बहुरि वेदनीयके उदयतें दु:ख सुखके कारण 
का संयोग हो है। तहां केई तो शरीर विषे ही अवस्था हो हैं। केई 
शरोरकी अवस्थाको निर्मित्तभूत बाह्य सयोग हो है। केई बाह्य हो 
वस्तूनिका संयोग हो है। तह असाताके उदयकरि शरीर विषै तो क्षृधा, 
तृषा, उल्लास, पोड़ा, रोग इत्यादि हो हैं। बहुरि शरी रकी आनिष्ट अब- 
स्थाकी निमित्त भूत बाह्य अति शीत उष्ण पवन बधना दिकका संयोग 
हो है । बहुरि बाह्य छ्षत्रु कुपुत्रादिक वा कुवर्णादिक सहित स्कंधनिका 
संयोग हो है। सो मोहकरि इन विषे अनिष्ट बुद्धि हो है। जब इनका 
उदय होय तब मोह का उदय ऐसा ही आवे जाकरि परिणामनिमें 
महाव्याकुल होइ इनको दूर किया चाहै। यावत्‌ ये दूर न होंय तावत्‌ 
दुखो हो है सो इनका होतें तो सर्व ही दुःख माने हैं; बहुरि साताके 
उदयकरि शरीरविष॑ आरोग्यवानपनों बलवानपनो इत्यादि हो हैं। 
बहुरि शरीरकी इष्ट अवस्थाको निमित्तभूत बाह्य खानपानादिक वा 
सुहावना पवनादिकका संयोग हो है। बहुरि बाह्य मित्र सुपृन्र स्त्री 
किकर हस्ती घोटक धन धान्य मन्दिर वस्त्रादिकका संयोग हो है सो 
मोहकरि इनविषै इष्टबुद्धि हो है। जब इनका उदय होय तब मोहका 
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उदय ऐसा ही आवबे जाकरि परिणामनिमें चेन भाने। इनकी रक्षां 
चाहै, यावत्‌ रहै तावत सुख माने। सो यह सुख मानना ऐसा है 
जैसें कोऊ घने रोगनिकरि बहुत पीड़ित होय रह्मा था ताके कोई उप- 
लारकरि कोई एक रोगकी कितेक काल किछू उपशांतता भई तब वह 
पुरे अवस्थाकी अपेक्षा आपको सुखी कहै, परमार्थतें सुख है नाहों। 
तैसें यहु जीव घने दुःखनिर्कार बहुत पीड़ित होई रह्या था ताके कोई 
प्रकार करि कोऊ एक दुःखको कितेक काल किछ उपछांतता भई। 
तब यहु पूर्वअवस्थाकी अपेक्षा आपको सुखी कहै है, परमार्थतें सुखहै 
नाहीं । बहुरि याको असाताका उदय होते जो होय ताकरि तो दुःख 
भास॑ है तातें ताके दूर करनेका उपाय करे है अर साताका उदय होतें 
जो होय ताकरि सुख भासे है तातें ताको होनेका उपाय करे है। सो 
यहु उपाय झूठा है । 

प्रथम तो याका उपाय याके आधीन नाहीं, वेदनीयकर्मका 
उदयके आधीन है । असाताके मेटनेके आथ साताकी प्राप्तिके अधितो 
स्वेहीके यत्न रहैहै परन्तु काहूक थोरा यत्न किए भी वा न किये भी 
सिद्धि होइ जाय, काहुके बहुत यत्न किये भी सिद्धि न होय, तातें 
जानिये है याका उपाय याके आधीन नाहीं; बहुरि कदाचित्‌ उपाय भी 
करे अर तेसा ही उदय आवे तो थोरे काल किचित्‌ काहू प्रकारकी 
असाताका कारण मिटे अर साताका कारण होय, तहांँ भी मोहके 
सद्भावतें तिनको भोगनेकी इच्छाकरि आकुलित होय, एक भोरय- 
वस्तुकी भोगनेकी इच्छा होय, वह यावत्‌ न मिले तावतू तो बाकी 
इच्छाकरि आकुलित होय अर वह मिलया अण उसही समय अन्यको 
भोगनेकी इच्छा होइ जाय, तब ताकरि आकुलित होइ। जैसे काहुको 
स्वाद लेनेकी इच्छा भई थी, वाका आस्वाद जिस समय भया तिसही 
समय अन्य वस्तुका स्वाद लेनेकी था स्पष्नादि करनेकी इच्छा उपजे 
है। अथवा एक ही वस्तुको पहिले अन्य प्रकार भोगनेको इच्छा होइ, 
वह यावत्‌ न मिले तावत्‌ वाकी आकुलता रहे अर वह भोग भया 
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अर उसही समय अन्य प्रकार भोगनेकी इच्छा होय । जैसे स्थौको 
देख्या चाहै था; जिस समय अवलोकन भया उस हो समय रसनेकी 
इच्छा हो है । बहुरि ऐसें भोग भोगतें ही तिनके अन्य उपाय करनेकी 
आकुलता हो है सो तिनको छोरि अन्य उपाय करनेको लागे है। तहां 
अनेक प्रकार आकुलता हो है। देखो एक धनका उपाय करनेमे व्यापा- 
रादिक करते बहुरि वाकी रक्षा करनेमें सावधानी करते केती आकु- 
लता हो है । बहुरि क्षुधा तृषा, शीत, उष्ण मल इलेष्मादि असाताका 
उदय आया हो करे, ताका निवारणकरि सुख्ध माने सो काहेका सुख 
है, यह तो रोगका प्रतिकार है | यावत्‌ क्षुधादिक रहैं तावत तिनकों 
मिटावनेकी इच्आाकरि आकुलता होय, वह मिटे तब कोई अन्य इच्छा 
उपज ताकी आकुलता होय, बहुरि क्षुधरादक होय तब उनकी आकु- 
लता होइ आदी । ऐसे याके उपाय करते कदाचित्‌ असाता मिटि साता 
होइ तहाँ भो आकुलता रट्धा ही करे, तातें दुःख ही रहै है । बहुर 
ऐसे भी रहना तो होता नाहीं, आपको उपाय करते करते द्वी कोई 
असाताका उदय ऐसा आवे ताका किछ उपाय बनि सके नाहीं अर 
ताकी पीड़ा बहुत होय, सही जाय नाहीं; तब ताकी आकुलताकरि 
विद्धल होइ जाय तहाँ महादुःखी होय । सो इस संसार में साताका 
उदय तो कोई पृण्यका उदयकाद काहुके कदाचित्‌ ही पाइए है, घने 
जीवनिक बहुत काल असाताहीका उदय रहै है। ताते उपाय करे सो 
झूठा है। अथवा बाह्य सामग्रीतें दु:ख मानिये है सो ही भ्रम है। सुख 
दुःख तो साता असाताका उदय होत॑ मोहका निमित्ततें हो है सो 
प्रत्यक्ष देखिये है। लक्ष धनका घनीक सहस्त धनका व्यय भया तब वहू 
तो दुःखी है अर शत धनका धनीक॑ सहल्लधन भया तब वह सुख माने 
है; बाह्य सामग्री तो वाक॑ यातें निन्‍याणवे ग्रुणी है। अथवा लक्ष घन 
का धनीक॑ अधिक धनकी इच्छा है तो वह दुखी है भर शत घनका 
धनीके सनन्‍्तोष है तो यहु सुखी हैं। बहुरि समान वस्तु मिले कोऊ 
सुख माने है, कोऊ दुःख माने है। जैसें काहुको मोटा वस्त्रका मिलता 
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दुःखकारी होइ; बहुरि शरीर विषे क्षुधा आदि पीड़ा वा वाह्य इष्टका 
वियोग अनिष्टका संयोग भए काहुक॑ बहुत दुःख होइ, काहुके थोरा 
होइ काहूके न होइ । तातें सामग्रीके आधोन सुख दुःख ताहीं । साता- 
असाता का उदय होतें मोहपरिणमनिक निमित्ततें ही सुख दुःख 
मानिए है । 

इहां प्रदन--ज्ो बाह्य सामग्रीकी तो तुम कट्दो हो तैसें ही है 
परन्तु शरोरविषें तो पोड़ा भए दुःखी होय ही होय भर पोड़ा न भये 
सुखी होय सो यह तो शरीरअवस्था हीके आधीन सुख दुःख भासे है । 

ताका समाधान--आत्माका तो ज्ञान इन्द्रियाधीन है अर इंद्विय 
शरीरका अज्ू है । सो यामें जो अवस्था बीते ताका जाननेरूप ज्ञान 
परिणमे ताकी साथ हो मोहभाव होइ ताकरि शरीर अवस्थाकरि सुख 
दुःख विशेष जानिए है। बहुदि पुत्र धनादिकस्यों अधिक मोह होय 
ता अपना शरोरका कष्ट सहै ताका थोरा दु:ख माने, उनकों दुःख भए 
वा संयोग मिटे बहुत दुःख माने । अर मुनि हैं सो शरीरको पीड़ा 
होंतेभो किछु दुःख मानते नाहीं । तातें सुख दुःख मानना तो मोहहीके 
आधीन है। मोहके अर वेदनीयके नि|मत्त नेमित्तिक सम्बन्ध है, 
तातें साता असाताका उदयते सुख दुःखका होना भासे है। बहुरि 
मुख्यपने केतोक सामग्री साताके उदयतें हो है, केतीक असाताके उदयतें 
हो है ताकरि सामग्रीनिकरि सुख दुःख भासे है। परन्तु निर्द्धार किए 
मोहहीतें सुख दुःख का मानना हो है, औरनिकरि सुख दुःख होने का 
नियम नाहीं । केवलीक साता असाताका उदयभी है अर सुखदुःखको 
कारण सामग्रीका संयोग भी है परन्तु मोहका अभावतें किचिन्मात्र भी 
सुख दुःख होता नाहों, तातें सुख दुःख मोहजनित ही मानना | तातें 
तू सामग्रीके दूर करनेका वा होनेका उपायकरि दुःख भेट्या भाहै, सुखी 
भया चाहै सो यहु उपाय झूठा है, तो सांचा उपाय कहा है ? 

सम्यग्द्शना दिकतें भ्रम दूर होई तब सामग्रीतें सुख दुःख भासे 
नाहीं, अपने परिणामहोतें भासें; बहुरि यथार्थ विचारका मभ्यासकरि 
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साधन करे । सम्यरदर्शनादि भावनाहीतें मोह मंद होइ जाय तब ऐसी 
दशा होइ जाय जो अनेक कारण मिले आपकों सुख दुःख होह नाहीं। 
जब एक श्ञांतदशारूप निराकुल होइ सांचासुखको अनुभवे तब सर्वे 
दुःख मिटे सुखी होय, यहु सांचा उपाय है। बहुरि आयुकर्मकेनिमित्ततें 
पर्याय का धारना सो जीवितव्य है, पर्याय छूटना सो मरन है। बहुरि 
यह जीव मिथ्यादर्शनादिकतें पर्यायह्वीकी आपो अनुभव है, तातें 
जीवितव्य रहे अपना अस्तित्व माने है, मरन भए अपना अभाव होना 
माने है। इसही कारणतें सदा काल याके मरनका भय रहै है, विध 
भयकार सदा आकुलता रहै है। जिनको मरनका कारण जाने तिनसों 
बहुत डरे । कदाचितू उनका संयोग बने तो महाविद्धल होइ जाय । 
ऐसे महादु:खी रहे है। ताका उपाय यहु करे है जो मरनेके का रण- 
निकों दूर राखे है वा उनसों आप भागे है। बहुरि औषधादिकका 
साधन करे है, गढ़ कोट आदिक बनावे है इत्यादि उपाय करे है। सो 
यहु उपाय झूठा है, जातें आयु पूर्ण भये तो अनेक उपाय करे है, अनेक 
सह्ाई होइ तो भो मरन होइ ही होइ, एक समय मात्र भो न जीवे। 
अर यावत्‌ आयु पूरी न होइ तावत्‌ अनेक कारण मिलो, सर्वधा मरन 
न होइ । ताते उपाय किए मरन मिटता नाहीं । बहुरि आयुकी स्थिति 
पूर्ण होइ ही होइ तातें मरन भी होइ ही होइ, याका उपाय करना 
झूठा दी है तो साँचा उपाय कह्दा है ? 
सम्थग्दश नादिकतें पर्यायविषे अहंबुद्धि छूटे, अनादिनिधन आप 
चंतन्यद्रव्य हैं तिसविषे अहबुद्धि आवे। पर्यायको स्वांग समान जाने 
तब मरणका भय रहै नाहीं । बहुरि सम्यग्दशनादिकहोतें सिद्धपद पाजे 
तब मरणका अभाव हो ह्ोय । तातें सम्यग्दशंनादिकद्दी सांचा 
उपाय है । 
बहुरि नामकमंके उदयतें गति जाति छशारोरादिक निपजे हैं 
(तिनविषे पुण्यके उदयते ज हो हैं ते तो सुखके कारण हो है। पापके 
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उदयतें हो हैं ते दःखके कारण हो हैं। सो इहाँ सुख्ध मानना भ्रम है; 
बहुरि यहु दुःखके कारण मिटावनेका, सुखके कारण होनेका उपाय 
करे है सो झूठा है। साँचा उपाय सम्यग्दर्शनादिक है। सो जैसे वेद- 
नीयका कथन करते निरूपण किया तैसे इहाँ भी जानना । वेदनीय 
अर नामके सूख दु:खका का रणपनाकी समानतातें निरूपणकी समानता 
जाननी । बहुरि गोत्र कमेंके उदयतें ऊँचा नीचा वुलविषे उपजे है। 
तहाँ ऊँचा कुलविषे उपजे आपको ऊँचा माने है अर नोचा कुलविर 
उपजे आपको नीचा मारने है सो कुल पलटनेका उपाय तो याको भासे 
नाहीं ताते जैसा कुल पाया तिसही कुल विषें आपो माने है। सो कुल 
अपेक्षा आपको ऊँचा नीचा माना भ्रम है। ऊँचा कुलका कोई निद्य 
कार्य करे तो वह नीचा होइ जाय अर नीचा कुलविषें कोई इलाघ्य 
कार्य करे तो वह ऊंचा होइ जाय | लोभादिकतें नीच कुलवालेकी 
उच्चकूलवाला सेवा करने लगि जाय । बहुरि कूल कितेक काल रहै ? 
पर्याय छूटे कुलको पलटन होइ जाय। तातें ऊँचा नीचा कुलकरि 
आपकूं ऊँचा नीचा माने । ऊँचाकुल वालेको नीचा होनेके भयका अर 
नीचाकुलवालेको पाए हुये नीचापने क। दुःख ही है तो याका सांचा 
उपाय यहु ही है सो कहिए है। सम्यग्दर्शनादिकते ऊँचा नीचा कुल- 
विषे हषेविषाद न माने । बहुरि तिनहीतें जाकी बहुरि पलटन न होइ 
ऐसा सर्वेतें ऊंचा सिद्धपद पावे, तब सब दुःखणिटे, सुदी होय (तातें 
सम्यग्दशंनादि दुःख मेटने अरू सुख करने का सांचा उपाय है*)। 
या प्रकार कमंका उदयकी अपेक्षा मिथ्यादशेनादिजके निमित्तते संसार 
विषे दुःख ही दुःख पाइए है ताका वर्णन किया । अब इसही दुःखकों 
पर्याय अपेक्षाकरि वर्णन करिए है। 
एकेन्द्रिय जीबोंके दुःख 
इस संसारविधें बहुत काल तो एकेन्द्रिय पर्यायही विषें बीते है। 
तातें अनादिहींतें तो नित्यनियोद विष रहना, बहुरि तहांतें निकसना 
$ यह प्रंक्ति खरडा प्रति में नहीं है । 
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ऐसें जैसे भार भूनतें चणाका उछटि जानासो ठहांतें निकसि अध्य 
पर्याय घरे तो ऋसबिषें तो बहुत थोरेही काल रहै, एकेंद्रीही विषें बहुत 
काल व्यतोत कर है। तहां इतरनिगोदविषें बहुत रहना होइ। अर 
कितेक काल पृथिवी अप तेज वायु प्रत्येक वनस्पतीविषैं रहना होई। 
नित्य निमोदतें निकसे पीछें त्रसविष तो रहनेका उत्कृष्ट काल साधिक 
दो हजार सागर हो है अर एकेन्द्रियविषें उत्कृष्ट रहनेका काल असंख्यात 
पुद्गल परावतन मात्र है अरु पुदूगल परावर्तनका काल ऐसा है जाका 
अनन्तवां भागविषेंभी अनन्ते सागर हो हैं। तातें इस संसारोके मुख्य- 
पने एकेन्द्रिय पर्यायविषेही काल व्यतीत हो है। तहां एकेन्द्रियक 
ज्ञानदर्शन को शक्ति तो किचिन्मात्र हो रहे है; एक स्पशन इन्द्रियके 
निमित्ततें भया मतिज्ञान अर ताके निमिततें भया श्रुतज्ञान अर स्पर्श - 
नइन्द्रियननित अचक्षुदर्शन जिनकरि शोत उष्णादिकको किचित्‌ जाये 
देखे है, ज्ञानावरण द्वनावरणके तीव्र उदयकरि यातें अधिक ज्ञानदर्शन 
न पाइए है अर विषयनिकी इच्छा पाइए है तातें महादुःखी हैं । बहुरि 
दर्शनमोहके उदयतें भिथ्यादशेन हो है ताकरि पर्याय होको आपो श्रद्धे 
है, अन्यविचार करनेको शक्ति ही नाहीं | बहुरि चारित्रमोहके उदयतें 
तीब्र क्रोधादि कषायरूप परिणमैं है जाते उनके केवलो भगवानने कृष्ण 
नोल कापोत ए तीन अशुभ लेब्याही कही हैं। सो ए तीत्र कषाय होते 
ही हो हैं सो कषाय तो बहुत अर शक्ति सई प्रकारकरि महाहोन तातें 
बहुत दुःखी होय रहे हैं, किछू उपाय कर सकते नाहीं । 

इहाँ कोऊ कहै--ज्ञान तो किचिन्मात्रही रह्या है, वे कहा 

कषाय करें ? 
ताका समाधान--जो ऐसा तो नियम है नाहीं जेदा श्ञान होय 
तेता ही कषाय होय । ज्ञान तो क्षयोपश्म जेता होय तेता हो है । सो 
जेंसें कोऊ आंधा बहरा पुरुषक ज्ञान थोरा होते भी बहुत कषाय होते 
देखिए है तैसें एकेन्द्रियके ज्ञान थोरा होते भी बहुत कषायका होना 
मानना है । बहुरि बाह्य कषाय प्रगट तब हो है जब कषाय के अनुसार 
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किछ उपाय करे । सो वे शक्तिहोन हैं तातें उपाय करि सकते नाहीं । 
तातें उनकी कषाय प्रगट नाहीं हो है। जैसे कोऊ पुरुष शक्तिहीन है 
ताके कोई कारणतें तीत्र कषाय होय परन्तु किछ करि सकते नाहों। 
तालें वाका कषाय प्रगट नाहीं हो है। यूं हो अति दुःखी हो है। तेंसें 
एकेन्द्रिय जीव शक्तिहीन हैं, तिनक॑ कोई कारणतें कषाय हो है परन्तु 
किछ कर सके नाहीं, तातें उनकी कषाय बाह्य प्रगट नाहीं हो है; वे 
आप ही दुःखी हो हैं। बहुरि ऐसा जानना, जहां कषाय बहुत होय 
भर शक्तिहीन होय तहां घना दु:खो हो है । बहुरि जैसें कषायघटती 
जाय, शक्ति बधतो जाय तैसें दुःख घटता हो है। सो एकेन्द्रिय निके 
कषाय बहुत भर शक्तिहोन तातें एकेन्द्रिय जीव महादु:खी हैं। उनके 
दुःख वे ही भोगवे हैं अर केबली जाने हैं। जेते सन्निपातीका ज्ञान 
घट जाय अर बाह्य शक्तिके होनपनेतं अपनादु:ख प्रगट भी न कदि 
शक परन्तु वह महादुःखी है, तेसे एकेन्द्रियका शान तो थोरा है अर 
बाह्य शक्तिहोनपनातें अयना दुःखकों प्रगट भी न करि सक है परन्तु 
महादु:खी है । बहुरि अन्तराय के तीव्र हदय करि बहुत चाहया होता 
नाहीं ताते भी दुःखी हो हो है। बहुरि अधातिकमंनिवि्ष विशेषपने 
पापप्रकृतिका उदय है तहां असातावेदनीयका उदय होतें तिसके 
निमित्ततें महादु:खी हो है। बहुरि वनस्पतो है सो पवनते टूटे है, शीत 
उष्णकरि सूकि जाय है, जल न भिले सूकि जाय है, अगनिकरि बले 
है, ताकों कोऊ छदे है, भंद॑ है, मसले है, खाय है, तोरे है इत्यादि 
अवस्था हो है। ऐसे ही यथासम्भ्व पृथ्वों आदिविषे अवस्था हू हैं। 
तिन अवस्थाको होते वे महादु:खी हो हैं। जैसे मनुष्यके शरोर विशें 
ऐसी अवस्था भये दु:ख हो है तंसें ही उनके हो है। जातें इनका जान- 
पा स्पर्शन इन्द्रिय तें हो है सो बाक॑ स्पश्षेनइन्द्रिय है ही ताकरि उनको 
जानि मोहके वशरतें महाव्याकुल हो हैं परन्तु भागनेकी वा लरने की 
वा पुकारने की धाक्ति नाहीं तातें अज्ञानी लोक उनके दुःखको जानते 
नाद्ी । बहुरि कदाचितू किचितू साताका उदय द्वीय हो वह बलवान 
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होता नाहीं । बहुरि आयुकर्मतें इन एकेन्द्रिय जीवनिविषें जे अपर्याप्त 
हैं तिनके तो पर्यायकी स्थिति उश्वासके अठारहवें भाग मात्र ही है अर 
पर्याप्तनिकी अन्तमु हर्त आदि कितेकवर्ष पंत है। सो आयु थोरा 
तातें जन्ममरण हुवाही करे, ताकरि दुःखो हैं; बहुरि नामकर्म विष 
तियँच गति आदि पापप्रकृतिनिकाही उदय विशेषपने प।इए है। कोई 
हीनपुण्य प्रकृतिका उदय होइ ताका बलवातपना नाहीं तातें तिनकरि 
भी मोहके वदातें दु:खी हो है। बहुरि गोत्रकर्मविर्ष नोचग्रोत्रही का 
उदय है तातें महंतता होय नाहीं तातें भी दुःखो ही हैं। ऐसे एकेन्द्रिय 
जीव महादु:खी हैं अर संसारविषें जैसे पाषाण आधारविषें तो बहुत 
काल रहै है, निराधारविषे तो कदाचित्‌ किचिन्मात्रकाल रहै, तेसे 
जोव एकेन्द्रिय पर्याय विषें बहुतकाल रहै है अन्य प्रययनविषें तो 
कदाचित्‌ किचिन्मात्र काल रहे है। तातें यहु जोव संसारविषे महा- 
दुःखो है। 


दो इन्द्रियादिक जोवों के दुःख 

बहुरि द्वीन्द्रिय तेन्द्रिय चतुरेन्द्रिय असंज्ञीपंचेंग्द्रिय पर्यायनिकों 
जीव धरे तहां भी एकेन्द्रियवत्‌ दु:ख जानना। विशेष इतना--इहां 
ऋमतें एक एक इन्द्रियजनित ज्ञानदर्शनकी वा किछु शक्तिकी अधिकता 
भई है बहुरि बोलने चालनेको शक्ति भई है। तहाँ भी जे अपर्याप्त हैं 
वा पर्याप्त भी हीन शक्ति के धारक छोटे जीव हैं, तिनकी शक्ति 
प्रगट होती नाहीं | बहुरि केई पर्याप्त बहुत शक्तिके धारक बड़े जीव 
हैं, तिनकी शक्ति प्रकट हो है । तातें ते जीव विषयनिका उपाय करे 
हैं, दुःख दुर होनेका उपाय करे हैं। क्रोधादिककरि काटना, मारना, 
लरना छलकरना, अन्नादिका संग्रह करना, भागना इत्यादि कार्य करे 
हैं। दुःखकरि तड़भड़ाहुट करना, पुकारना इत्यादि क्रिया कर हैं। तातें 
तिनका दुःख किछु प्रगट भी हो है सो लट कीड़ी आदि जीवन के 
शोत उष्ण छेदत भेदनादिकतें वा भूख तृषा आदितें परम दुः्खी 


जद मोकमार्थेल्ग्रकाइक 
देखिये है। जो प्रत्यक्ष दीसे ताका विचार करि लेमा। इहाँ विशेष 
कहा लिखें। ऐसे द्वोन्द्रियादिक जीव भी महादुःखी ही जानने । 
नरकगति के दुःख 

बहुरि संज्ञोपंचेन्द्रि यनिविषे नारकी जीव हैं ते तो सर्व प्रकार 
घने दु:खी हैं। ज्ञानादिकी शक्ति किछु है परन्तु विषयनिको इच्छा 
बहुत अर इृष्टविषयनिकी सामग्री किचित्‌ भी न मिले तातें तिस 
शक्तिके होने करि भी घने दुःख हैं; बहुरि क्रोधादिक कधायका अति 
तीव्रपना पाइये है, जातें उनके कृष्णादि अशुभलेश्या ही हैं । तहाँ क्रोध 
मानकरि परस्पर दुःख देनेका निरन्तर कार्य पाइए है। जो परस्पर 
मित्रता करें तो यह्‌ मिट जाय । अर अन्गको दुःख दिए किछू उनका 
कार्य भी होता नाहीं परन्तु क्रोध मानका अति तोब्रपना पाईए है 
ताकरि परस्पर दुःख देनेहीको बुद्धि रहै। विक्रिपाकरि अन्यको आप 
पोड़े अर आपको कोई ओर पीड़े, कदाचित्‌ कषाय उपशाँत होय नाहीं । 
बहुरि माया लोभको अति तीक्ता है परन्तु कोई इष्ट सामग्री तहाँ दीखे 
नाहीं । तातें तिन कषायनिका कार्य प्रगट करि सकते नाहीं तिनकरि 
अन्तरंगविषे महादु:खी हैं । बहुरि कदाचित्‌ किचित्‌ कोई प्रयोजन पाय 
तिनका भी कार्य हो है। बहुरि हास्य रति कषाय हैं परन्तु बाहय 
निर्मित्त नाहीं तातें प्रगट होते नाहीं, कदाचित्‌ किचित्‌ किसी कारणतें 
हो हैं । बहुरि अरति शोक भय जुगुप्सानिके बाह्य कारण बनि रहे हैं, 
बातें ए कषाय तीव्र प्रगट होय हैं। बहुरि वेदनिविर्षें निमित्त नाहीं, 
तातें महापीड़ित हैं। ऐसे कषायनिकरि अति दुःखी हैं । बहुरि वेदनीय 
विषे असाताहीका उदय है ताकरि तहां अनेक वेदनाका निमित्त है। 
शरीर विषे कोढ़ कास इवासादि अनेकरोग युगपत्‌ पाइए हैं अर क्षुधा- 
तृषा ऐसी है, स्वेका भक्षण पान किया चाहै है अर तहांकी माटी- 
हीका भोजन मिल है सो माटीभी ऐसो है जो इहां आबे तो ताका 
दुर्गंधतें केई कोसनिके मनुष्य मरि जांय । अर शीत उष्ण तहां ऐसी है 
जो लक्ष्य योजन का लोहाका योला होइ सो भी तिनकरि भस्म होय 


तोतरा विकार ७. 


जाय । कहीं शीत है, कहीं उच्ण है । बहुरि तहाँ पृथ्वी शस्त्रनितें भी 
महातीक्षण कुंटटनि कर सहित है। बहुरि तिस पशथ्वीविषे वन हैं सो 
वास्त्रको घारा समान पत्रादि सहित हैं। नदी है प्तो ताका स्पर्श भये 
शरीर खण्ड खण्ड होइ जाय ऐसे जल सहित है। पवन ऐसा प्रचण्ड है 
जाकरि दरोर दरध हुवा जाय है। बहुर नारको नारकीकों अनेक 
प्रकार पोड़ें, घाणोमें पेलें; खण्ड खण्ड करें, हांडोमें रांधें, कोरडा 
मारें, तप्त लोहादिकका स्पर्श करावे इत्यादि वेदना उपजावें। तोसरी 
पृथिवी पर्यत असु रकुमारदेव जांय ते आप पीड़ा दें वा परस्पर लड़ावें। 
ऐसी वेदना होते भी शरीर छूटे नाहीं, पारावत्‌ खण्ड खण्ड होई जाय 
तो भो मिल जाय, ऐसो महा पोड़ा है। बहुरि साताका निमित्त तो 
किछु है नाहीं। कोई अंश कदाचितू कोईक अपनी मानतें कोई कारण 
अपेक्षा साताका उदय हो है सो बलवान नाहीं। बहुरि आयु तहां बहुत 
जघन्य दशहजा र वर्ष, उत्कृष्ट तेतीस सागर। इतने काल ऐसे दुःख 
तहाँ सहने होंय । बहुरि नामकर्मकी सर्वेपापप्रकरृंतिनिहीका उदय है, 
एक भी पुण्यप्रकृतिका उदय नाहीं, तिन करि महादुःखी हैं। बहुरि 
गोत्रविषे नोचगोत्रहीका उदय है ताकरि महंतता न होइ तातें दुःखी 
ही हैं; ऐसे नरकगतिविषें महादुःख जानने । 
तियँच गतिके दुःख 

बहुरि तियबंचगतिविषे बहुत लब्धरि अपर्याप्त जीव हैं तिनकी 
तो उश्वापके अठारवें भाग मात्र आयु है| बहुरि केई पर्याप्त भी छोटे 
जीव हैं सो इनको शक्ति प्रथट भास॑ नाहीं । तिनके दुःख एकेन्द्रियवत्‌ 
जानना । ज्ञानादिकका विशेष है सो विशेष जानना। बहुरि बड़े 
पर्याप्त जीव केई सम्मूछन हैं, केई गर्भज हैं । तिनविये ज्ञानादिक प्रभट 
हो है सो विधयनिकी इच्छाकरि आकुलित हैं। बहुतको तो इष्टविषय- 
की प्राप्ति नाहीं है, काहुको कदाचित्‌ किचित्‌ हो है। बहुरि मिथ्यात्व 
भावकरि अतस्व श्रद्धानी होय ही रहे हैं। बहुरि कषाय मुख्यपने तीज्र 
हो पाइए है। क्रोध सानकरि परस्पर लरे हैं, भक्षण करे हैं, दुःखदेय 
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हैं, माया लोभकरि छल करे हैं, वस्तुको चाहै हैं, हास्यादिककरि तिन 
कषायनिका कार्यनिविषे न प्रवर्तें हैं। बहुरि काहुके कदाचितमन्दकषाय 
हो है परन्तु थोरे जीवनिक हो है तातें मुख्यता नाहों । बहुरि वेदनोय- 
विषे मुख्य असाताका उदय है ताकरि रोग पीड़ा छुघा तृथा छेदन 
भेदन बहुत भार वहन शोत उच्ण अंगरभंगादि अवस्था हो है ताकरि 
दुःखी होते प्रत्यक्ष देखिए है। तातें बहुत न कह्या है। काहूक॑ कदाचित्‌ 
किचित्‌ साताका भी उदय हो है परन्तु थोरे जीवनिके हो है, मुख्यता 
नाहीं | बहुरिआयु अन्तमु हर्त आदि कोटिवर्ष पर्यत है। तहाँ घने जीव 
सस्‍्तोक आयुके धारक हो हैं तातें जन्म मरनका दुःख पाव हैं। बहुरि 
भोगभूमियोंकी बड़ी आयु है अर उनके साताका भी उदय है सो वे 
जीव थोरे हैं। बहुरि नामकमंकी मुख्यपने तो तियंत्रगति आदि पाप- 
प्रकृतिनिकाही उदय है। काहुके कदाचित्‌ कोई पुण्य प्रक्तिनिका 
भी उदय हो है परन्तु थोरे जीवनिक थोरा हो है, मुख्यता नाहीं । 
बहुरि गोत्रविषें नीच ग्रोत्रहीका उदय है तातें हीन होय रहे हैं । 
ऐसी तियंचगतिविषें महादुःख जानने । 
मनुष्यगतिके दुःख 

बहुरि मनुष्यगतिविषे असंख्याते जीव तो लब्धि अपर्याप्तक हैं ते 
सम्मूछंन ही हैं, तितकी तो आयु उद्वासके अठारवें भागमात्र है। 
बहुरि केई जीव गर्भमें आय थोरे ही कालमें मरन पावें हैं, तिनकी तो 
शक्षित प्रगट भास नाहीं है। तिनके दुःख एकेन्द्रियवत्‌ जानना । विदेष 
है सो विशेष जानना , बहुरि गर्भजनिके कितेक काल गर्भमें रहना 
पोछे बाह्य निकसना हो है। सो तिनका दुःखका वर्णन कर्म अपेक्षा 
पूर्वे वर्णन किया है तैसें जानना । वह सर्व वर्णन गर्भज मनुष्यनिके 
सम्भवे है अथवा तिय॑चनिका वर्णन किय। है तैसें जानना । विशेष यहु 
है, इहां कोई शक्ति विशेष पाइये है वा राजादिकनिक विशेष साताका 


उदय हो है वा क्षत्रियादिकनिक उच्चगोचका भो उदय हो है। बहुरि 
धन कुटुम्बादिकका निमित्त विशेष पाइये है इत्यादि शेर धान । 


तोसरा शंधिकार 2 । 


अथवा गर्भ आदि अवस्थाके दु:ख प्रत्यक्ष भासे हैं। जैसे चिध्टाविषे 
लट उपजे तैसे गर्भमें शुक्र शोणितका बिन्दुका अपना शरीरखरूपकरि 
जीव उपजे । पीछें तहां ऋमतें ज्ञानादिककी वा शरीरकी वृद्धि होइ। 
गर्भका दुःख बहुत है संकोचरूप अधोमुख क्षुघातृषादि सहित 
तहां काल पूरण करे । बहुरि बाह्य निकसे तब बाल्य अवस्था में 
महा दुःख हो है। कोऊ कहै--बाल्योवस्था में दुःख थोरा है सो नाहीं 
है। शक्ति थोरो है तातें व्यक्त न होय सके है। पीछे व्यापारादि 
वा विषयइच्छा आदि दुःखनिकी प्रगटता हो है। इष्ट अनिष्ट जनित 
आकुलता रहवो दी करे | पीछे वृद्ध होड तब शक्तिहीन होइ जाय 
तब परमदु:खी हो है। सो ये दुःख प्रत्यक्ष होते देखिए हैं। हम बहुत 
कहा कहें । प्रत्यक्ष जाको न भासें सो कह्मा कंसें सुने । काहुके॑ कदा- 
चित्‌ किचित्‌ साताका उदय हो है स्रो आकुलतामय है। अर 
तीर्थंकरादि पद मोक्षमार्ग पाये बिना होय नाहीं । ऐसे मनुष्य पर्याय- 
विष दुःख ही हैं एक मनुष्य पर्यायवि्षं कोई अपना भला होनेका 
उपाय करे तो होय सके है। जैसें काना सांठा* की जड़ वा बाड़ १८ 
तो चूसने योग्य नाहीं अर बीचकी पेली कानी सो भी चूसो जाय नाहीं । 
कोई स्वादका लोभी बाक बिगारे तो बिगारो । अर जो वाको बोइ दे 
तो बाके बहुत साँठे होंइ, तिनका स्वाद बहुत मीठा आवे ; तैसें मनुष्य- 
पर्यायका बालकवृद्धपना तो सुख भोगने योग्य नाहीं अर बीचकी अवस्था 
सो रोग क्लेशादिकरि युक्त तहाँ सुख होई सके नाहीं। कोई विषय 
सुखका लोभी याको बिगार॑ तो बिगारो। अर जो वाको धर्मंसाधनविषें 
लगावे तो बहुत ऊंचे पदको पाचे | तहां सुख बहुत निराकुल पाइये | 
तातें इहां अपना हित साधना, सुख होनेका स्रमकरि वथा ने खोबना | 


देवगतिके दुःख 
बहुरि देवपर्यायविषें ज्ञानादिककी शक्तित किछ ओरनिते विशेष 
है। मिथ्यात्वकरि अतत्त्वश्रद्धानी होय रहे हैं। बहुरि तिनके कषाय किछ 


% गन्ता >< गल्‍्े के ऊपरका फीका भाग । 
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मंद है; तहां भवनवासी व्यंतर ज्योतिष्कनिक कषाय बहुत मन्द नाहीं 
अर उपयोग तिनका चंचल बहुत अर किछु शक्ति भो है सो कषाय- 
निके कार्यनिविषै प्रवर्तें हैं। कोतृहल विषयादि कार्यनिविषे लगि रहे 
हैं सो तिस आकुलताकर दु खी हो हैं। बहुरि वेमानिकनिक ऊपरि- 
ऊपरि विशेष मन्द कषाय है अर शक्ति विशेष है तातें आकुलता 
घटनेतें दु:ख भी घटता है। इहां देवनिके क्रोधमान कंषाय है परन्तु 
कारन थोरा है तातें तिनके कार्य की गोणता है। काहुका बुरा करना 
वा काहूको हीन करना इत्यादि कार्य निकृष्ट देवनिके तो कोतूहला- 
दिकरि होइ है अर उत्कृष्ट देवनिक थोरा हो है, मुख्यता नाहीं । 
बहुरि माया लोभ कषायनिके कारण पाइए है ताते तिनके का्ये की 
मुच्यता है । तातें छल करना विषयसामग्रीकी चाह करनो इत्यादि 
कार्य विशेष हो हे । सो भी ऊँचे-ऊँचे देवनिक घाटि * है। बहुरि हास्य 
रति कषायके कारन घटे होइये हैं तातें इनके कार्यनिकी मुख्यता है। 
बहुरि अरति शोक भय जुगुप्सा इनके कारण थोरे हैं तातें तिनके 
कार्य निकी गोणता है। बहुरि स्त्रीवेद पुरुषवेदक! उदय है अर रमनेका 
भी निमित्त है सो कामसेवन कर हैं। ये भी कषाय ऊपरि ऊपरि मन्द 
हैं। अहमिद्रनिके वेदनिकी मन्दताकरि कामसेवनका अभाव है। ऐसे 
देवनिक कषायभाव है सो कषायहीतें दुःख है। अर इनके कषाय जेता 
थोरा है तितना दुःख भी थोरा है तातें औरनिकी अपेक्षा इनको सुखी 
कहिए है । परमार्थतें कषायभाव जीव है ताकरि दु:खी ही हैं । बहुरि 
वेदनीयविषे साताका उदय बहुत है। तहां भवनत्रिकर्क थोरा है। 
वैमानिकनिक ऊपरि ऊपरि विशेष है। इष्ट शरीरको अवस्था स्त्री- 
मन्दिरादि सामग्री का संयोग पाइए है! बहुरि कदाचित किचित्‌ 
असाताका भी उदय कोई कारणकरि हो है। तहां निृष्टदेवनिकी 
किछु प्रगट भी है अर उत्कृष्ट देवनिक॑ विशेष प्रगट नाहीं है। बहुरि 
आयु बड़ी है। जघन्य दशहजार वर्ष उत्कृष्ट इकत्तीस सागर है। अर 
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३१ सागर से अधिक आयुका घारी मोक्षमार्गं पाए बिना होता नाहीं । 
सो इतना काल विषय सुखमें मगन रहे है । बहुरि नामक की देवगति 
आदि सर्वेपुण्य प्रकृतिनिहोका उदय है। तातें सुखबका कारण है। अर 
गोत्र विषें उच्च गोत्रहीका उदय है तातें महंतपदको प्राप्त हैं। ऐसे 
इनके पुषण्यउदयकी विशेषताकरि इष्ट सामभ्री मिली है अर कषाय- 
निकरि इच्छा पाहए है, तातें तिनके भोगनेविषें आसक्त होय रहे हैं 
परन्तु इच्छः अधिक ही रहै है तातें सुखी होते नाहीं। ऊँचे देवनिके 
उत्कृष्ट पुण्य का उदय है, कषाय बहुत मन्द है तथापि तिनके भी 
इच्छाका अभाव होता नाहीं, तातें परमार्थतें दुःखो ही हैं। ऐसे सर्वत्र 
संसारविषे दुःख ही दुःख पाइए है ऐसें पर्याय अपेक्षा दुःखका वर्णन 
किया । 


दुःखका सामान्य स्वरूप 

अब इस सर्व दुःखका सामान्यस्वरूप कहिए है। दुःखका 
लक्षण अकलता है सो आकुलता इच्छा होते हो है। सोई संसारो- 
जोवर्क इच्छा अनेक प्रकार पाइए है। एक तो इच्छा विषय ग्रहण की 
है सो देख्या जान्या चाहै। वैसें वर्ण देखनेकी, राग सुननेकी, अव्यक्तको 
जानने इत्यादिकी इच्छा हो है। सो तहां अन्य किछ पीड़ा नाहीं परंतु 
यावत्‌ देखे जाने नाहीं तावत्‌ महाव्याकुल होय | इस इच्छाका 
नाम विषय है । बहुरि एक इच्छा कषाय भावनिके अनुसारि कार्य 
करने को है सो काय्यें किया चाहै। जैसे ब्रा करनेकी, हीन करनेकी 
इत्यादि इच्छा हो है। सो इहाँ भी अन्य कोई पीड़ा नाहीं। 
परन्तु यावत्‌ वह कार्य होइ तावत्‌ महाव्याकुल होय। इस इच्छा 
का नाम कषाय है। बहुरि एक इच्छा पापके उदयतें शरीरबिषें 
या बाह्य अनिष्ट कारण मिले तब उनके दूरि करनेकी हो है। जैसे 
रोग पीड़ा क्षुधा आदिका संयोग भए उनके दूर करने को इच्छाहो है 
सो इहां यहु हो पीड़ा माने है। यावत्‌ वह दूरि न होइ तावतू महा- 
व्याकुल रहै । इस[इच्छा नाम पापका उदय है। ऐसे इन तीन प्रकारको 
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इच्छा होते सर्व ही दुःख ही है। बहुरि एक इच्छा बाह्य नि्ित्ततें बने 
है सो इन तीन प्रकार ही इच्छानिके अनुसारि प्रवरतंनेकी इच्छा हो है । 
सो तीन प्रकारकी इच्छानिविष एक एक प्रकारकी इच्छा अनेक प्रकार 
है। तहां केई प्रकारकी इच्छा पूरण होनेका कारण पुण्यउदयतें मिले । 
तिनिका साधन युगपत्‌ होइ सक॑ नाहीं । तातें एकको छोरि अन्यको 
लागै, आगै भी वाकों छोरि अन्यको लागे । जैसे काहुक॑ अनेक सामग्री 
मिलो है, वह काहूको देखे है, वाको छोरि राग सुने है, वाकों छोरि 
काहुका बुरा करने लगि जाय, वाको छोरि भोजन करे है अथवा देखने 
विषें हो एकक्ो देखि अन्यक! देखे है। ऐसे हो अनेक कार्य निको प्रवृत्ति 
विषें इच्छा हो है सो इस इच्छाका नाम पृण्य का उदय है। याको 
जगत सुख माने हैं सो सुख है नाहीं, दुःख ही है। काहेतें --प्रथम तो 
सर्वप्रकार इच्छा पूरन होनेके कारण काहुके भो न बनें। अर कोई 
प्रकार इच्छा पूरन करनेके कारण बनें तो युगपत्‌ तिनका साधन न होय । 
सो एकका साधन यावत्‌ न होय तावत्‌ वाकी आकुलता रहै है, वाका 
साधन भये उत्त ही समय अन्यका साधनकी इच्छा हो है तब वाकी 
आकूलता होय । एक समयभी निराकुल न रहै, तातें दु:ख हो है। 
अथवा तीन प्रकार के इच्छा रोगके मिटानेका किचित्‌ उपाय करे है, 
तातें किचित्‌ दुःख घाटि हो है, सर्व दुःखका तो नाश न होइ तातें 
दुःख ही है। ऐसे संसारी जीवननिक सर्वंप्रकार दुःख ही है। बहुरि 
यहाँ इतना जानना तीन प्रकार इच्छानिकरि सर्वेजगत पीड़ित है अर 
चोथी इच्छा तो पुण्यका उदय आए होइ सो पुण्यका बंध धर्मानुरागतें 
होइ सो धर्मानुराग विर्षें जीव थोरा लागे। जीव तो बहुत पाप क्रिया- 
निविषें ही प्रवर्तें है। तातें चोथी इच्छा कोई जीवक कदाचित काल- 
विषेंद्दी हो है। बहुरि इतना जानना--जो समान इच्छावान्‌ जीवनिकी 
अपेक्षा तो चोथी इच्छावालाक किछ तीन प्रकार इच्छाके घटनेतें सुख 
कहिए है। बहुरि चोथी इच्छावालाकी अपेक्षा महान्‌ इच्छाबाला 
चौथी इच्छा होतेंभी दुःखोहो है । काहुक॑ बहुत विभूति है अर वाके 
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इच्छा बहुत है तो वह बहुत आकूलतावान्‌ है। अर जाके थोरी विभूति 
है भर वाके इच्छा थोरी है तो वह थोरा आकूलतावान्‌ है। अथवा 
कोऊकीे अनिष्ट सामग्री मिली है, ताके उसके दूर करनेकी इच्छा थोरी 
है तो वह थोड़ा आकुलतावान्‌ है। बहुरि काहुके इष्ट सामग्री मिली 
है परन्तु ताके उनके भोगनेकी वा अन्य सामग्रीकी इच्छा बहुत है तो 
वह जीव घना आकूलतावान्‌ है। तातें सुखी दुःखी होना इच्छाके 
अनुसार जानना; बाह्य कारणके आधीन नाहीं है। नारकी दुःखी अर 
देव सुशी कहिये है सो भी इच्छाहीकी अपेक्षा कहिये है; तातें 
नारकीनिक तोन् कषायतें इच्छा बहुत है। देवनिके मन्द कषायतें 
इच्छा थो री है। बहुरि मनुष्य तियंच भी सुखो दुःखी इच्छा होकी 
अपेक्षा जानने । तीबत्र कषायतें जाके इच्छा बहुत ताको दु:खो कहिये 
है। मन्द कषायतें जाके इच्छा थोरी पाको सुखी कहिए है। परमार्थतें 
घना वा थोरा दुःखही है, सुख नाहीं है, देवादिकर्क भी सुख मानिये 
है सो भ्रम ही है। उनके चौथी इच्छाकी मुख्यता है तातें आाकुलित 
हैं। या प्रकार जो इच्छा है सो मिथ्यात्व अज्ञान असंयमतैं हो है। 
बहुरि इच्छा है सो आकुलता है सोदुःख है। ऐसें सर्व संसारी जाव 
तानाप्रकार के दुःखनिकरि पीड़ित होइ रहे हैं। 
दुःख निबुत्तिका उपाय 
अब जिन जीवनिको दुखतें छूटना होय सो इच्छा दूर करनेका 
उपाय करो। बहुरि इच्छा दूर तब ही होइ जब मिथ्यात्व अज्ञान 
असंयमका अभाव होइ अर सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रकी प्राप्ति होय । 
तातें इस हो कार्यका उद्यम करना योग्य है। ऐसा साधन करते जेती 
जैती इच्छा मिटे तेता तेताही दुःख दुर होता जाय । बहुरि जब मोहके 
सर्वथा अभावतें सर्वंथा इच्छाका अभाव होइ तब सर्व दुःख मिटे, सांचा 
सुख प्रगटे । बहुरि ज्ञानावरण दर्शनावरण अन्तरायका अभाव होय 
तब इच्छाका कारण क्षयोपदाम ज्ञानदशेनका वा शक्तिहीनपनाका भी 
अभाव होय । अनन्तज्ञानद्श नवीयेकी प्राप्ति होय । बहुरि केतेक काल 
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पीछे अधाति कमेंनिकाभी अभाव होय, तब इच्छाके बाह्य कारण तिने- 
का भी अभाव होय। सो मोह गये पीछे एक समय मात्रभी किछु इच्छा 
उपजावनेको समर्थ है नाहीं, मोह हीतें कारण थे तातें कारण कहे 
हैं तो इनका भी अभाव भथा तब सिद्धपदको प्राप्त हो है। तहाँ दुःख- 
का वा दुःखके कारणनिका स्वथा अभाव होनेतें सदा काल अनोपस्य 
अखंडित स्वोत्कृष्ट आनन्दसहित अनन्तकाल विराजमान रहै हैं। 
सोई दिखाइए है-- 
सिद्ध भश्रवस्थामें दुःखके प्रमावकी सिद्धि 

शानावरण दर्शनावरणका क्षयोपश्म होते वा उदय होते मोह 
करि एक एक विषय देखने जाननेकी इच्छाकरि महाव्याकुल होता था 
सो अब मोहका अभावतें इच्छाका भी अभाव भया  तातें दुःखका 
अभाव भया है। बहुरि ज्ञानावरण दर्शनावरणका क्षय होनेते सर्व॑ 
इन्द्रियनिको सवंविषयनिका युगपत्‌ ग्रहण भया, तातें दुःखका कारण 
भी दूर भया है सोई दिखाइए है--जैसे नेत्रकरि एक विषयको देख्या 
चाहे था, अब त्रिकालवर्ती त्रिलोकके सव॑ वर्णनिको युगपत्‌ देखे है। 
कोऊ बिना देख्या रह्मा नाहीं, जाके देखनेकी इच्छा उपजें ऐसे ही 
स्पषश नादिककरि एक एक विषयको ग्रह्मा चाहै था, अब त्रिकालबर्ती 
त्रिलोक के सर्व स्पर्श रस गंध शब्दनिको युगपत्‌ ग्रहै है। कोऊ बिना 
ग्रह्मा रह्मा नाहीं, जाके ग्रहणको इच्छा उपज | 

इहां कोऊ कहै, झ्षरोरादिक बिना ग्रहण कंसे होइ ? 

ताका समाधान-इन्द्रियज्ञान होते तो द्रव्यइन्द्रियादि बिना ग्रहण 
ने होता था। अब ऐसा स्वभाव प्रगट भया जो बिनाही इच्ध्रिय ग्रहण 
हो है। इहां कोऊ कहै, ज॑से मनकरि स्पर्शादिकको जानिए है तैसें 
जाना होता होगा। त्वचा जीभ आदि करि प्रहण हो है तैसें न होता 
होगा। सो ऐसे नाहीं है। मनकरि तो स्मरणादि होते स्पष्ट जानता 
किट हो है। इहां तो स्पश्रसादिकको जैसे त्वचा जीभ इत्यादि करि 
पा सादे सूंे देखें सुने जंसा स्पष्ट जानना हो है |तसते भो अनन्त 
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गुणा स्पष्ट जानना तिनक॑ हो है। विशेष इतना भया है--वहाँ इन्द्रिय 
विषयका संयोग होतें ही जानना होता था, इहां दूर रहे भी वैसा ही 
जानना हो है। सो यहु शक्तिकी महिमा है। बहुरि मनकरि किछु 
अतीत अनागतको वा अव्यक्तको जान्या चाहै था, अब सबंही अनादितें 
अनन्तकालपयेन्त जे सर्व पदार्थनिके द्रव्य क्षेत्र काल भाव तिनको 
युगपत्‌ जाने है। कोऊ बिना जाने रह्मा नाहीं, जाके जानने की इच्छा 
उपजे | ऐसे इन दुःख ओर दुःखनिके कारण तिनका अभाव जानना । 
बहुरि मोहके उदयतें मिथ्यात्व वा कषायभाव होते थे तिनका सर्वेथा 
अभाव भया तातें दुःखका अभाव भया। बहुरि इनके कारणनिका 
अभाव दिखाइए है। 

सब तत्व यथार्थ प्रतिभासें, अतत्त्वश्रद्धानरूप मिथ्यात्व केसे 
होइ ? कोऊ अनिष्ट रह्मा नाहीं, निदक स्वयमेत अनिष्ट पा ही है, 
आप क्रोध कोनसों करे ? सिद्धनितें ऊँचा कोई है नाहीं। इन्द्रादिक 

आपहीतें नम॑ हैं, इष्ट पावे हैं तो कोनसो मान करे ? सबब भवितव्य 

भासि गया, कोऊ कार्य रह्मा नाहीं, काहूसो प्रयोजन रह्या नाही, कहे 
का लोभ करें ? कोऊ अन्य दृष्ट रह्या नाहीं, कोन कारणतें हास्य हाइ ? 
कोऊ अन्य इष्ट प्रीति करने योग्य है नाही, इहाँ कहा रति करे ? कोऊ 
दुःखदायक संयोग रह्या नाहीं, कहा अरति करे ? कोऊ इष्ट अनिष्ट 
संयोग वियोग होता ताहीं, काहेका शोक करे ? कोऊ अनिष्ट करने 
वाला कारण रह्या नाहीं, कोनका भय करे ? स्ववस्तु अपने स्वभाव 
लिए भासे, आपको अनिष्ट नाहीं, कहा जुग्ुप्सा करे / काम पीड़ा दुर 
होनेतें स्त्री पुरुष उभयसों रमनेका किछु प्रयोजन रह्या नाहीं, काहेको 
पुरुष स्त्री नपुंसकवेद रूप भाव होई ? एसे मोह उपजनेके कारणनिका 
अभाव जानना । बहुरि अंतरायके उदयतें शक्ति हीनपन्ाकरि पूरण न 
होती थी, अब ताका अभाव भया, तातें दुःखका अभाव भया | बहुरि 
अनंतशक्ति प्रगट भई, तातें दुःखके कारणका भो अभाव भया। 

इहाँ कोऊ कहै, वान लाभ भोग उपभोग तो करते बाहीं, इनकी 
शक्ति कैसें प्रगट भई ? 


द्द सीक्षसाय-प्रकाशेक 

ताका समाधान--ये कार्य रोगके उपचार थे। जब रोग ही नाहीं 
तब उपचाद काहेको करे। तातें इन कार्यनिका सद्भाव तो नाहीं । 
अर इनका रोकनहारा कर्मका अभाव भया, तातें शक्ति प्रगटी कहिए 
है। जैसे कोकऊ गमन किया चाहै ताकों काहुने रोक्या था तब 
दुःखी था। जब वाके रोकना दूर भया अर जिस कार्यके अथि गया 
चाहै था सो कार्य न रह्या तब गमन भा न किया। तब वार्के गमन न 
करते भी श्षक्ति प्रयटो कहिए । तेसें ही इहां जानना । बहुरि ज्ञानादि 
की शक्तिरूप अनतवोये प्रगट उनके पाइए है। बहुरि अघाति कर्मनि 
विषै मोहतें पाप प्रकृतिनिका उदय होते दुःख माने था, पुण्यप्रकृतिनि 
का उदय होतें सुख माने था, परमार्थतें आकुलताककार सर्व दुःख ही 
था। अब मोहके दाश्षतें सव॑ आकुलता दुर हानेतें सब दुःखका नाश 
भया। बहुरि जिन कारणनिर्कार दुःख माने था, ते तो कारण सब 
नष्ट भएु । अर जिनकरि किचित्‌ दुःख दूर हानेते सुख माने था, सो 
अब मूनहोमें दुःख रहया नाहा । तात तिन दुःखक उपचार।|नका किछु 
प्रयोजन रहया नाहं।, जो तिनकरि कार्यकी सांद्ध किया चाहै। ताकी 
स्वयमेव ही सिद्धि होय रहा है। इसहं।का वशष दिखाइये ह-- 

वेदनीय विष असाताका उदयते दुःखके कारण शरार विष रोग 
क्षुधादिक होते थे। अब शरीर ही नाही तब कहां ह्वोंग ? अर शरीरकी 
अनिष्ट अवस्था को कारण आतापादिक थे सो अब शरीर बिना कौन 
को कारण होय ? अर बाह्य अनिष्ट निभित्त बने था सा अब इनके 
अनिष्ट रह्या ही नाहों। ऐसे दुःखका कारणका तो अभाव भया। बहुरि 
साताके उदयतें किचित दु:ख मेटतेके कारण औषधि भोजनादिक थे 
तिनका प्रयोजन रहया नाही । अर इष्ट कार्य पराधीन रहया नाहीं। इन 
करि दुःख मेट्या चाहै था वा इष्ट किया चाहै था सो अब सम्पूर्ण 
दुःख नध्ट भया अर सम्पूर्ण इध्ट पाया। बहुरि आयुके निभित्ततें मरण 
जीवन था तहां मरणकरि दुःख मारे था सो अविनाशी पद पाया, 
तात दुःखका कारण रहया नाही । बहुरि द्वव्य प्राणनिको धरे कितेक 


तोसरा ्धिकारे द्ह 
काल जीवनतें सुख माने था, तहाँ भी नरक पर्याय विषेदुःखकी 
विशेषताकरि तहाँ जीवना न चाहै था, सो अब इस सिद्धपर्याय विधे 
द्रव्यप्राण बिना ही अपने चेतन्य प्राणकरि सदाकाल जीवे है अर तहाँ 
दुःखका लवलेश भी न रहया है । बहुरि नामक्मतें अशुभ गति जाति 
आदि होते दुःख माने था सो अब तिन सबनिका अभाव भया, दुःख 
कहांतें होय ? अर शुभगति जाति आदि होते किचित्‌ दुःख दूर होनेतें 
सुख माने था, सो अब तिन बिता ही सर्व दुःख का नाश अर सर्वे सुख 
का प्रकाश पाईए है। तातें तिनका भो किछु प्रयोजन रहया नाहीं। 
बहुरि गोत्रके तिमित्ततें नोचकुल पाये दुःख माने था सो ताका अभाव 
होने तें दुःखका कारण रहया नाहीं। बहुरि उच्चकुल प।ये सुख माने 
था सो अब उच्चकुल बिनाही त्रेलोक्यपूज्य उच्चपदको प्राप्त है, या 
प्रकार सिद्धनिके सर्वकर्ंके नाश होनेतें सर्व दुःखका नाश भया है । 


दुःखका लक्षण आकुलता है सो आकुलता तब ही हो है जब 
इच्छा होय । सो इच्छा का वा इच्छा के कारणनिका सर्वथा अभाव 
भया तातें निराकुल होय सर्व दुःख रहित अनन्त सुखको अनुभवी है, 
जातें निराकुलपना हो सुख का लक्षण है। संसारविषें भी कोई प्रकार 
निराकुलित होइ तब हो सुख मानिए है। जहाँ स्वंथा निराकुल भया 
तहाँ सुख सम्पूर्ण केसे न मानिए ? या प्रकार सम्यग्दर्शनादि साधनतें 
सिद्ध पद पाए सर्व दुःख का अभाव हो है, सर्व सुख प्रगट हो है। 

अब इहां उपदेश दोजिए है--हे भव्य ! हे भाई ! जो तोकूं संसार 
के दुःख दिखाए, ते तुझ वि५ बीत॑ हैं कि नाहीं सो विचारि। अर 
सिद्धपद पाए सुब होय कि नाहीं सो विचारि। जो तेरे प्रतोति जेसे 
कही है तैसे ही आवे है तो तू संसारतें छूटि सिद्धपद पावने का हम 
उपाय कहै है सो करि, विलम्ब मति करें। इह उपाय किए तेश 
कल्याण होगा । 
इति श्रोमोक्षमार्ग प्रकाशक नाम शास्त्रविर्ष संसार वुःखका 
वा मोक्ष सूलका निरूपक तृतोय भ्रधिकार सम्पूर्ण भया ॥३॥ 


प्र? 


चौथा भ्रधिकार 


मिथ्यादशंन-ज्ञान-चा रिश्रका निरूपरण 
दोहा 
इस भवके सब दुःखनिके, काररण मिथ्याभाव। 
तिनको सत्ता नाश करि, प्रगर्ट मोक्ष उपाव ॥ ९॥ 


अब इहाँ संसार दुःखनिके बोजभूत मिथ्यादशंन, मिथ्याज्ञान, 
मिथ्याचारित्र हैं तिनका स्वरूप विशेष निरूपण कीजिए हैं । जैसे वेद 
है सो रोगके कारणनिका विशेष कहै तो रोगी कुपथ्य सेवन न करें तब 
रोगरहित होय, तेसे इहाँ संसार के कारणनिका विशेष निरूपण करिए 
हैं तो संतारी मिथ्यात्वादिकका सेवन न करं तब संसार रहित होय । 
तातें मिथ्याद्शन|दिकनिका स्वरूप विशेष कहिए है-- 


मिथ्यादशंनका स्वरूप 

यहु जीव अनादितें कमंसम्बन्धसहित है। याक॑ दश्शनमो हके 
उदयतें भया जो अतत्व श्रद्धान ताका नाम मिथ्यादशंन है। जातें सदु- 
भाव जो श्रद्धान करनेयोग्य अर्थ है ताका जो भाव अथवा स्वरूप ताका 
नाम तत्व है । तत्व नाहीं ताका नाम अतत्व है। अर जो अतत्व है सो 
असत्य है, तातें इसहीका नाम मिथ्या है। बहुरि ऐसे ही यहु है, ऐसा 
प्रतीति भाव ताका नाम श्रद्धान है। इहाँ श्रद्धान हो का नाम दर्शन है। 
यद्यपि दशेन छब्दका अर्थ सामान्य अवलोकन है तथापि इहां प्रकरणके 
बशतें इस ही धातुका अर्थ श्रद्धान जानना | सो ऐसे ही सर्वासिद्धि 
नाम सुत्रकी टीका विषें कहया है। जातें सामान्य अवलोकन सस।रमोक्ष 
को कारण होई नाहीं। श्रद्धान ही संसार मोक्षको कारण है, तातें 
संसार मोक्षका कारणविषें दर्शनका अर्थ श्रद्धान ही जानना। बहुरि 


जोजा जिकार ९१ 
मिथ्यारूप जो दर्शन कहिए श्रद्धान ताका नाम भिश्यादशंन है। जैसे 
बस्तुका स्वरूप नाहीं तेसे मानना, जैसें है तैसें न मानना ऐसा विप- 
रीताभिनिवेद् कहिए विपरीत अभिप्राय ताकों लिए मिथ्यादशे न हो है। 

हहाँ प्रधन--ओ केवलश।त बिना सर्व पदार्थ यथा भासे नाहों 
अर यथार्थ भासे बिना यथार्थ श्रद्धान न होइ; तातें मिथ्यादर्शनका 
त्याग कैसे बने ? 

ताका समाधान--पदार्थनिका जानता, ने जानना, अन्यथा 
जानना तो ज्ञानावरण के अनुसार है। बहुरि प्रतीति हो है सो जाने ही 
हो है, बिना जाने प्रतीति कैसे आवे ? यहु तो सत्य है। परन्तु जैसें 
कोऊ पुरुष है सो जिनसे प्रयोजन नाहीं, तिनकों अन्यथा जाने वा 
यथाथे जाने बहुरि जैसे जाने तैसे ही माने, किछू वाका बिगार सुधार 
है नाहीं, तातें बाउला स्याना नाम पावे ताहीं। बहुरि जिनसों प्रयोजन 
पाइए है, तिनकों जो अन्यथा जाने अर तैसे ही माने तो बिगार होई 
तातें वाकों बाउल। कहिए | बहुरि तिनको जो यथार्थ जाने अर तेसें 
ही माने तो सुधार होई तातें बाकों स्थाना कहिए। तैसें ही जीव है 
सो जिनस्यों प्रयोजन नाहीं, तिनकों अन्यथा जानो वा यथार्थ जानो 
बहुरि जैसे जाने तैसें श्रद्धान करं, किछु याका बिगार सुधार नाहीं 
तातें मिथ्यादृष्टि सम्यन्दृष्टि नाम पावे नाहीं। बहुरि जिनस्यों प्रयो- 
जन पाइए है तिनकों जो अन्यथा जाने अर तेसें ही श्रद्धान करे तो 
बिगार होइ तातें याको मिथ्यादुष्टि कहिए । बहुरि तिनकों जो यथार्थ 
जाने अर तैसे ही श्रद्धान करे तो सुधार होइ तातें याको सम्यर्दृष्टि 
कहिये । इहाँ इतना जानना कि अप्रयोजनभूत या प्रयोजनभूत पद.थे- 
निका जानना वा यथार्थ अयथार्थ जानना जो होइ तामें ज्ञानकी 
हीनता अधिकता होना इतना जीवका बिगार सुधार है। ताका निमित्त 
तो ज्ञानावरण कर्म है। बहुरि तहाँ प्रयोजनभूत पदार्थनिको अन्यथा 
वा यथार्थ श्रद्धान किए जीवका किछ और भी बिगार सुधार हो है। 
ताते याका निमित्त दर्शनमोह नामा कर्म है। 


९३ मौक्षमार्ग-अंकाशंके 
इहां कोऊ कहै कि जैसा जाने तैसा श्रद्धान करे तातें ज्ञानाव॑- 
रणही के अनुसारि श्रद्धान भासे है, इहां दर्शनमोहका विश्येष निमित्त 


कैसे भासे ? 
ताका समाधान--प्रयो गनभूत जीवादि तत्वनिका श्रद्धान करने 


योग्य ज्ञानावरणका क्षयोपशम तो सच संज्ञो पंचेन्द्रियनक भया है। 
परन्तु द्रव्यलिगो मुनि ग्यारह अंग पर्यन्त पढ़े वा ग्रेवेयकके देव अवधि 
ज्ञानादियुकत हैं तिनके ज्ञानावरणका क्षयोपशम बहुत होते भी प्रयो- 
जनभूत जीवादिका श्रद्धान न होइ। अर तियंचादिकर्क ज्ञानावरणका 
क्षेयोपशम थोरा होते भी प्रयोजनभूत जीवादिकका श्रद्धान होइ, तातें 
जानिए है ज्ञानावरणहीके अनुसारि भ्रद्धान नाही | कोई जुदा कम है 
सौ दशेनमोह है । याके उदयतें जोवक भिभ्यादर्शन हो है तब प्रया- 
जनभूत जीवादितत्त्वनिका अन्यथा श्रद्धान करे है। 


प्रयोजन श्रप्रयोजनभूत पदाय्य॑ 

इहाँ कोऊपूछे कि प्रयोजनभूत अप्रयोजनभूत पदार्थ कौन 
कीन है ? 

ताका समाधान--इस जीवके प्रयोजन तो एक यहु ही है कि 
दुःख न होय, सुख होय । अन्य किछ भो कोई ही जीवकें प्रयोजन है 
नाहीं । बहुरि दुःख न होना, सुख्ध का होना एक ही है, जातें दुःख का 
अभाव सोई सुख है। सो इस प्रयोजनको सिद्धि जीवादिकका सत्य 
श्रद्धान किये हो है। कंसे ? सो कहिये है । 

प्रथम तो दु.ख दूर करने विषे जावापरका ज्ञान अवश्य 
चाहिए। जो आपापरका ज्ञान नाहीं होय तो आपको पहिचाने बिना 
अपना दुःख कंसे दूरि करें। अथवा आपापरकों एक जानि अपना 
दुःख दूर करनेके अधि परका उपचार करे तो अपना दुःख दूर कंसे 
होइ ? अथवा आपते पर भिन्न अर यहु परविष अहंकार ममकार 
करे तातें दुःख हा होय। तातें आपापरका ज्ञान भए हो दुःख 
दूर हो है। बहुरि भापा परका ज्ञान जीव अजीवका ज्ञान भए हो 
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होइ। जातें आप जोव है, शरीरादिक अजीब हैं । जो लक्ष- 
णादिकरि जीव अजीव की पहिचान होइ तो आपापरको भिन्‍न- 
पनो भासे। तातें जीव अजीवकी जानना अथवा जीव अजीव 
का ज्ञान भये जिन पदार्थनिको अन्यथा श्रद्धानतें दुःख होता था 
तिनका यथार्थ ज्ञान होनेतें दुःख दृरि होइ तातें जोव अजीवको 
जानना । बहुरि दुःखका कारन तो कर्मंबन्धन है अर ताका कारण 
मिथ्यात्वादिक आख््रव है। सो इनको ते पहिचाने, इनको दु खका मूल- 
कारन न जाने तो इनका अभाव कंसे करे ? अर इनका अभाव न करे 
तब कमंबन्धन कंसे न होइ, तातें दुःख ही होय । अथवा मिथ्यात्वादिक 
भाव हैं सो दुःखमय हैं। सो ए इनकों जेसेके तेसे न जाने तो इनका 
अभाव न करे तब दुःखी हो रहै तातें आख्रवको जानना। बहुरि 
समस्त दुःखका कारण कर्मबन्धन है सो याकों न जाने तब यातें मुक्त 
होनेका उपाय न करे तब ताके निमित्ततें दुःखी होइ तातें बन्धकों 
जानना। बहुरि आस्रवक्रा अभाव करना सो संवर है, याका स्वरूप 
न जाने तो या विषें न प्रवर्ते तब आज्रव ही रहै तातें वर्तमान या 
आगामो दुःख ही होइ तातें संवरको जानना । बहुरि कथंजित्‌ किचित्‌ 
कमबन्धनका अभाव करना ताका नाम निर्जरा है तो याको न जाने 
तब याको प्रवृत्तिका उद्यमो न होइ। तब क_्षबंथा बन्धही रहै तातें 
दुःख ही होइ तातें निर्जंराको जानना । बहुरि सर्वेथा सर्व कममंबन्धका 
अभाव होना ताका नाम मोक्ष है। सो याकों न पहिचाने तो याका 
उपाय न करे, तब संसा रविषे कर्मंबन्धरतें निपजे दुःखनिहीकों सहै तातें 
मोक्षकों जानना । ऐसे जीवादि सप्त तत्त्व जानने । बहुरि शास्त्रादिक 
करि कंदाचित्‌ तिनकों जाने अर ऐसे ही है ऐसो प्रतीति न आई तो 
जाने कहा होय तातें तिनका श्रद्धान करना कांयंकारी है। ऐसे 
जीवादि तत्त्वनिका सत्यश्नद्धान किएही दुःख होनेका अभावरूप प्रयो- 
जनकी सिद्धि हो है।तातें जीवादिक पदार्थ हैं ते ही प्रयोजनभूत 
जानते । बहुरि इनके विशेषभेद पुण्यपापादिकरूप तिंनका भों श्रद्धान 
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प्रयोजनभूत है जातें सामान्यतें विशेष बलवान्‌ है । ऐसे ये पदार्थ तो 
प्रयोजनभूत हैं तातें इनका यथार्थ श्रद्धान किए तो दुःख न होय, सुख 
होय अर इनको यथार्थ श्रद्धान किए बिना दुःख हो है, सुछध न हो है । 
बहुरि इन बिना अन्य पदार्थ हैं, ते अप्रयोजनभूत हैं। जातें तिबकों 
यथार्थश्रद्धान करो वा मति करो, उनका श्रद्धान किछू सुख दुःखकों 
कारण नाहीं । 


इह्ं प्रश्न उपजे है, जो पूर्वे जीव अजोव पदार्थ कहे तिनविषें 
तो सर्व पदार्थ आय गए, लिन बिना अन्य पदार्थ कोन रहे जिनकों 
अप्रयोजनभूत कहे । 

ताका समाधान--पदार्थ तो सर्व जीव अजोवविष हो गर्भित हैं 
परन्तु तिन जीव अजीवनिके विशेष बहुत हैं। तिन विषें जिन विशेष- 
मिकरि सहित जीव अजोवको यथार्थ श्रद्धान किये स्व-परका श्रद्धान 
होथ रागादिक दूर करनेका श्रद्धान होइ, तातें सुख उपजे; अययार्ष 
भ्रद्धान किए स्व-परका श्रद्धान न होई रागादिक दूर करनेका अद्धान 
न होइ, यातें दुःख उपजे, तिन विशेषनिकरि सहित जीव अजीब 
पदार्थ तो प्रयोजनभूत जानने । बहुरि जिन विशेषननिकरि सहित 
जीव अजीव आदिको यथार्थ श्रद्धान किए वा न किये स्व-परका श्रद्धान 
होइ वा न होइ अर रागादिक दूर करनेका श्रद्धान होइ वा न होइ, 
किछू नियम नाहीं तिन विशेषनिकरि सहित जीव अजीव पदार्थ अप्र- 
योजनभूत जानने। जेसे जाव अर शरीरका चैतन्य मूत्तत्वादिक 
विशेषनिकरि श्रद्धान करना तो प्रयोजनभूत है अर मनुष्यादि पर्या- 
यनिकों वा घटादिकी अवस्था आकारादि विशेषनिकरि श्रद्धान करना 
अप्रयोजनभूत है । ऐसेंहो अन्य जानने । या प्रकार कहे जे प्रयोजनभूत 
जीवादिक तत्त्व तिनका अयथाथे श्रद्धान ताका नाम मिथ्यादक्षन 
जानता । 


भ्रद संसारी जीवनिकं मिध्यादश्नकी प्रवृत्ति कंसें पाइए है 


जौथा अधिकार श्ष्‌ 


सो कहिए हैं। इहां वर्णन तो श्रद्धानका करना है परस्तु जाने तब 
श्रद्धान करे, तातें जाननेकी मुख्यताकरि वर्णन करिए है। 


मिथ्यादर्शनकी प्रवृत्ति 


अनादितें जीव है सो कर्मके निमित्ततें अनेक पर्याय धरे है तहाँ 
पूर्व पर्यायको छोरे, नवीन पर्याय धरे | बहुरि वह पर्याय है सो एक तो 
आप आत्मा अर अनन्त पुदूगलपरमाणुमय दशरोर तिनका एक पिंढ 
बंधानरूप है। बहुरि जीवके तिस पर्यायविषे यह मैं हूँ, ऐसें अहंबुद्धि 
हो है । बहुरि आप जीव है ताका स्वभाव तो ज्ञानादिक है अर विभाव 
ऋक्रोधादिक हैं अर पुदूगल परमाणूनिके वर्ण गंघ रस स्पर्शादि स्वभाव 
हैं तिन सबनिको अपना स्वरूप मान है । ये मेरे हैं, ऐसे मम बुद्धि हो 
है । बहुरि आप जोव है ताको ज्ञानादिककी वा क्रोधादिककी अधिक 
हीनतारूप अवस्था हो है अर पुदूगलपरमाणूनिकी वर्णादि पलटनेरूप 
अवस्था हो है तिन सबनिको अपनी अवस्था माने है| ये मेरी अवस्था 
हैं. ऐसें मम बुद्धि करे है। बहुरि जीवक अर शरोरके निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्ध है तातें जो क्रिया हो है ताको अपनी माने । अपना 
दशशनज्ञानस्वभाव है, ताकी प्रवृत्तिको निमित्त मान्न शरीरका अंगरूप- 
स्पशेनादि द्रव्यइन्द्रिय हैं यहु तिनको एक मान ऐसे माने है जो 
हस्तादि स्पशेनकरि मैं स्पर्श्या, जीभकरि चाख्या नासिकाकरि सुंध्या, 
नेशत्रकरि देख/।, काननिकरि सुन्या, ऐसे माने है। मनोवर्गंणारूप आठ 
पांखुड़ोका फूल्या कमलके आकार हृदय स्थानविषै द्रव्यमन है, दृष्टि- 
गम्य नाहीं ऐसा है सो शरीरका अंग है, ताका निमित्त भये स्मरणादि- 
रूप ज्ञानकी प्रवृत्ति हो है। यहु द्रव्यमनको अर ज्ञानको एक मानि ऐसे 
माने है कि मैं मनकरि जान्या ! बहुरि अपने बोलनेकी इच्छा हो है तब 
अपने प्रदेशनिकों जैसे बोलना बने हलावे, तब एक क्षेत्रावगाह 
सम्बन्धतें शरीरके अंग भी हालें, ताके निमित्ततें भाषा वर्गणारूप 
पुदूगल वचनरूप परिणमैं। यहु सबको एक मानि ऐसे माने जो मैं 
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बोलूं हूं। बहुरि अपने गमनादि क्रियाकों वा वस्तु प्रहणादिक की 
इच्छा होय तब अपने प्रदेशनिको जैसे कार्य बने तेसें हलावे, तब एक 
क्षेत्रावगाहतैं शरोरके अंग हालें तब वह कार्य बने। अथवा अपनी 
इच्छा बिना शरीर हाले तब अपने प्रदेश भी हालें, यहु सबको एक 
मानि ऐसे माने, मैं गमनादि कार्य करू हूं वा वस्तु ग्रहूं वा मैं किया 
है इत्यादिखूप माने है। बहुरि जोवक कषाय भाव होय तब शरोरको 
ताके अनुसार चेष्टा होइ जाय। जैसें करोत्रादिक भये रक्त नेत्रादि हाई 
जाय, हास्यादि भये प्रकुल्लित वदनादि होइ जाय, पुरुष वेदादि भये 
लिंगकाठिन्यादि होइ जाय । यहु सबकों एक मानि ऐस। माने कि ये 
सर्वे कार्य मैं करूं हैं। बहुरि शरीरविषे शोत उष्ण क्षुधा तृषा रोग 
इत्यादि अवस्था हो है ताके निमित्त्तें मोहभावकरिं आप सुखदुध्ख 
माने । इन सबनिकों एक जानि शीतादिकको वा सुख दुःख को अपने 
ही भये माने है। बहुरि शरोरका परभाणूनिका मिलना बिछुरनादि 
होनेकरि वा तिनकी अवस्था पलटनेकरि वा शरोर स्कंधका खंडादि 
होनेकरि स्थूल कृशादि वा बाल वृद्धादिक वा अंगहीनादिक होय अर 
ताके अनुसार अपने प्रदेशनिका संकोच विस्तार होय। यहु सबको एक 
मानि मैं स्थूल हूं, मैं कृश हूं, मैं बालक हूं, मैं वृद्ध हूं, मेरे इन अंग्र- 
निका भंग भया है इत्यादि रूप माने है। बहुरि शरीरकी अपेक्षा 
गतिकुलादिक होइ तिनको अपने मानि मैं मनुष्य हूं. मैं तिय॑च हुं, मैं 
क्षत्रिय हूं इत्यादिरूप माने है। बहुरि शरीर संयोग होने छूटनेको 
अपेक्षा जन्म मरण होय, तिनको अपना जन्म मरण मानि मैं 3पज्या, 
मैं मरूंगा ऐसा माने है। बहुरि शरीर ही की अपेक्षा अन्य वस्तु- 
निस्‍्यों नाता माने है। जिनकरि शरीर निपज्या तिनकों अपने माता 
पिता मानै है। जो शरोरको रमावे ताको अपनी रमनी माने है । 
जो दरोरकार निपज्या ताको अपना पुत्र माने है। जो शरी रको 
उपकारी ताको मित्र मानै है। जो शरीर का बूरा करे ताको शत्रु 
मे है इत्यादिब्प मानि हो है। बहुत कहा कहिये जिस प्रकारकरि 
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जाप णर क्षरोरकों एक हो मारे है। इन्द्रादिक का नाम.सो हहाँ 
कहा है। याको तो किछ गम्य नाहीं। अचेत हुआ पर्यायविषे अहंबृदि 
घारे है। सो कारण कहा है ? सो कहिये है। 

इस आत्माक अनादितें इन्द्रियज्ञान है ताकरि आप अमूर्तीक है 
सो तो भांसे नाहों अर शरोर मूर्तीक है सोही भासै। अर आत्मा 
काहुको आपो जानि अहंबद्धि घारे सो आप जुदा न भाध्या तब 
तिनका समुदायरूप पर्यायविषें ही अहंबुद्धि धारे है। बहुरि आपके 
अर शरीरक निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध घना ताकरि भिन्‍नता भासे 
नाहीं । बहुरि जिस विचारकरि भिन्‍्तता भासे सो मिथ्याददेनके जोर 
तें होइ सके नाहीं तातें पर्याय हो वि्ें अहंबुद्धि पाइये है। बहुरि 
मिथ्य।दर्वंनकरि यहु जीव कदाचित्‌ बाह्य सामग्रीका संवोग होत॑ जिन 
को भो अपनी माने है । पुत्र, स्त्री, धन, धान्य, हाथो, घोड़े, मन्दिर, 
किकरादिक प्रत्यक्ष आपते भिन्‍न अर सदा काल अपने आधीन नाहीं, 
ऐसे आपकों भासे तो भी तिन विषे ममकार करे है। पुत्रादिकविषै 
ये हैं सो मैं ही हं, ऐसो भी कदाचित भ्रमबुद्धि हो है। बहुरि मिथ्या- 
दर्शोनतें शरीरादिका स्वरूप अन्यथा ही भासे है। अनित्यको नित्य 
मानै, भिन्‍नको अभिन्‍न माने, दुःख के कारणको सुखका कारण माने, 
दुःखको सख माने इत्यादि विपरीत भार है| ऐसे जीव अजोव तत्त्व- 
लिका अयथार्थज्ञान होतें अयथारे श्रद्धान हो है 

बहुरि इस जीवक मोहके उदयतें भिथ्यात्व कषायादिक भाव हो 
हैं। तिनकों अपना स्वभाव माने है, कर्म उपाधितें भये न जाने है। 
दर्शन ज्ञान उपयोग अर ए आख्रवभाव तिनकों एक माने है। जातें 
इलका आधारभूत तो एक आत्मा अर इनका परिणमन एके काल 
होइ, तातें याकों भिन्‍तपनों न भासे अर भिन्‍नपनो भासनेंका कारण जो 
विचारे है सो मिथ्यादर्शनके बलतें होइ सके नाहीं । बहुरि ये मिथ्यात्व 
कषायभाव आकुलता लिए हैं, तातें वर्तमान दुःखमय हैं अर कर्मबंधके 
कारण हैं. तातें आगामी दुःख उपजावेंगे, तिनको ऐसे न माने है। 
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आप भला जानि इनभावनिरूप होंइ प्रवर्ते है। बहुरि यहु दुःखी तो 
अपने इन मिथ्यात्व कषायभावनितें होइ भर वृथा हो औरनिकों दुःख 
उपजावनहारे माने है। जैसे दुख्खीतो मिथ्यात्त्वश्रद्धानतें होइ अर अपने 
श्रद्धानके अनुसार जो पदार्थ न प्रवर्तें ताकों दु खदायक माने । बहुरि 
दुःखी तो करोधतें हो है। अर जासों क्रोध किया होय ताको दुःखदायक 
माने । दुःखो तो लोभतें होइ अर इष्ट वस्तुकी अप्राप्तिकों दुःखदायक 
माने, ऐसे ही अन्यत्र जानना । इनकी तीकद्गताकरि भावनिका जैसा फल 
लागे तेसा न भासे है। इनको तीव्रताकरि नरकादिक हो है, मन्दता- 
करि स्वर्गादिक हो है। तहां घनी थोरी आकुलता हो है सो भासे 
नाहीं, तातें बुरे न लागे हैं। कारण कहा है--ये आपके किये भासें 
तिनकों बुरे कंसे माने ? बहुरि ऐसें ही आश्रव तत्वका अयथार्थ ज्ञान 
होतें अयथार्थ श्रद्धान हो है ! 
बहुरि इन आद्रवभावनिकरि ज्ञानावरणादिकर्म निका बंध हो है। 
तिनका उदय होतें शानदर्शनका हीनपना होना, मिथ्यात्वकषायरूप 
परिणमन, चाह्मा न होना, सुख-दुःखका कारन मिलना, शरीर संयोग 
रहना, गतिजाति शरीरादिकका निपजना, नीचा ऊँचा कुल पावना 
होय | सो इनके होनेविधें मूल कारन कर्म है। ताकों तो पहिचाने 
नाहीं, जातें यहु सृक्ष्म है, याकों सूझता नाहीं। अर वह आपको इन 
कार्यनिका कर्ता दीसे नाहों, तातें इनके होनेविषें के तो आपको कर्ता 
माने, क॑ काहू औरको कर्त्ता माने । अर आपका वा अन्यका कर्त्तापना 
न भासे तो गहलरूप होई भवितव्य माने । ऐसे ही बन्छतत्वका अय- 
थार्थ ज्ञान होते अयथार्थ श्रद्धान हो है। 
बहुरि आख्वका अभाव होना सो संवर है। जो आस्रवको 
यथाये न पहिचानै, ताके संवरका यथाय॑ श्रद्धा न कैसे होइ ? जैसे काहुक 
अहित आचरण है, वाकों वह अहित न भासे तो ताके अभावकों हित- 
रूप कैसे माने ? तैसे ही जीवक॑ आख्रव की प्रवृति है। याकों यहु 
अहित न भासे तो ताके अभावरूप संवरको कैसे हित साने। बहुरि 
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अनादितें इस जोवक आस्रवभाव हो भया, संबर कबहू न भया, तातें 
संवर का होना भासे नाहीं । संवर होतें सुख हो है सो भासे नाहीं। 
संबरतें आगामी दुःख न होसी सो भासे नाहीं। ताते आख़वका तो 
संवर करे नाहीं अर तिन अन्य पदार्थनिकों वुःखदायक माने है। 
तिनहीके न होने का उपाय किया करे है सो वे अपने आध्वीन नाहीं, 
वृधा ही खेदखिन्न हो है। ऐसें संवर तत्वका अयथार्थ ज्ञान होतें अय- 
थार्य श्रद्धान हो है । 

बहुरि बन्धका एकदेश अभाव होना सो निजंरा है। जो बन्धको 
यथार्थ न पहिचाने, ताके निज राका यथार्थ श्रद्धान कंसें होय ? जंसे 
भक्षण किया हुवा विष आदिकतें दुःख होता न जाने तो ताके उषाल* 
का उपायको कैसे भला जाने | तेसें बन्धनरूप किए कमंनितें दुःख 
होता न जाने तो तिनकी निर्जराका उपायको कंसें भला जाने। 
वहुरि इस जीवक हन्द्रियनितें सूक््मरूप जे कर्म तिनका तो ज्ञान होता 
नाहीं । बहुरि तिनविषें दु खकं कारणभूत शक्ति है ताका ज्ञान नाहीं । 
तातें अन्य पदार्थ निहीके निमित्त को दुःखदायक जानि तिनके ही अभाव 
करनेका उपाय करे है सो वे अपने आधीन नाहीं। बहुरि कदाबित 
दुःख दूरि करनेके निभित्त कोई इष्ट संयोगादि कार्य बने है सो वह 
भी करके अनुसार बने है। तातें तिनका उपायकरि वृथा ही खेद 
करे है। ऐसे निर्जरातत्वका अयथार्थ ज्ञान होतें अयथार्थ श्रद्धान 
हो है। 

बहुरि सर्व कर्मबन्धका अभाव ताका नाम मोक्ष है । जो बन्धको 
वा बन्धजनित सर्वे दुखनिको नाही पहिचाने, ताके मोक्षका यथार्थ 
श्रद्धान कैसे होइ । जैसे काहूके रोग है, वह रोगको वा रोग-जनित 
दुःखनिको न जाने तो सवंथा रोगके अभावको कंसे भला जाने ? 
तैसें याक॑ कर्मबन्धन है, यहु तिस बन्धनको था बन्धजनित दुःखको 








# नष्ट करवा । 
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न जाने तो सर्ववा बन्धके अभाव कों कैसे भला जाने ? बहुरि इस 
जीव॑क कर्मका वा तिनको शक्तिका तो ज्ञान नाहीं, तातें बाह्मपदार्थ- 
निको दुःखका कारन जानि तितके स्वंधा अभाव करनेका उपाय करे 
है। अर यहु तो जाने सवंथा दुख दूर होनेका कारन इष्ट सामग्री- 
निको मिलाय सर्वेथा सुब्ची होता सो कदाचित्‌ होथ सके नाहीं । यहु 
वुथा ही खेद करे है। ऐसे मिथ्यादर्शनतें मोक्षतत्वका अयथाथे ज्ञान 
होनेतें अयथार्थ श्रद्धान -है।या प्रकार यहु जीव मिथ्यादर्शनतें 
जोवादि सप्त तत्व जे प्रयोजनभूत हैं तिनका अयथार्थ श्रद्धान करे है। 
बहुरि पुण्यपाप हैं ते इनहीके विशेष है। सो इन पुण्यपापनिकी एक 
जाति है तथापि मिथ्याद३ नतें पुण्यको भला जाने है, पापको बुरा 
जाने है । पुण्यकरि अपनी इच्छाके अनुसार कि चित्‌ कार्य बने है, ताको 
भला जाने है। सो दोनों हो आकुलताके कारण हैं, तातें बरे हो हैं 
बहुरि यहु अपनो मानितें तहाँ सुख दुःख माने है। परमार्थतें जहाँ 
आकुलता है तहाँ दुःख हो है। तातें पुण्यपापके उदयको भला बुरा 
जानना भ्रम हो है। बहुरि केई जीव कदाचित्‌ पुण्यपापके कारन जे 
शुभ अशुभ भाव तिनको भले बुरे जाने हैसो भी भ्रम ही है, जातें 
दोऊ हो कर्मबन्धनके कारन हैं । ऐसे पुण्यपापका अयधार्थज्ञान होतें 
भयधार्थश्रद्धान हो है।या प्रकार अतत्वश्रद्धानल्प मिथ्यादर्शनका 
स्वरूप कह्मा | यहु असत्यरूप है तातें याहीका नाम मिथ्यात्व है। 
बहुरि यहु सत्यश्रद्धानतें रहित है तातें याहोका नाम अदर्शन है । 
मिथ्याज्ञानका स्वरूप 

अब भिथ्याज्ञानका स्वरूप कहिए है-पअ्रयोजनभूत जीबादि 
तत्वनिक्रा अयथार्थ जानना ताक नाम मिथ्याज्ञान है। ताकरि तिनके 
जाननेविषे संशय विपयंय अनष्यवप्ाय हो है। तहाँ ऐसे है कि ऐसे 
है, ऐसा परस्पर विरुद्धता लिए द.यरूप ज्ञान ताका नाम संशय है, 
जैसे 'मैं आत्मा हूं कि शरीर हूं' ऐसा जानता । बहुरि किछ है, ऐसा 
निड्धररहित विचार ताका नाथ अध्य रस।थ है; जैसे 'मैं कोई हुं' ऐसा 
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जानना । या प्रकार प्रयोजनभूत जीवादि तत्वनिविष संशय विपय॑य 
अनध्यत्रसायरूप जो जानना होय ताका नाम मिथ्याज्ञान है। बहुरि 
अप्रयोजनभत पदार्थ निको यथार्थ जाने वा अयथार्थ जाने ताकी अपेक्षा 
मिथ्याज्ञान सम्यसज्ञान नाहीं है। जैसे मिथ्यादृष्टि जेवरीको जेवरी 
जाने तो सम्यरजश्ञान नाम न होय अर सम्यर्दृष्टि जेवरोको साँप जाने 
तो मिथ्याशान नाम न होय । 

इहां प्रश्न--जो प्रत्यक्ष सांचा झूठा ज्ञानकों सम्यग्ज्ञान मिथ्या- 
ज्ञान कंसे न कांहए ? 

ताका समाधान--जहां जाननेहीका सांच झूठ निर्द्धार करने ही 
का प्रयोजन होय तहां तो कोई पदार्थ है ताका साचा झू० जाननेका। 
अपेक्षा ही मिथ्याज्ञान सम्यर्ज्ान नाम पावे है। जैसे प्रत्यक्ष परोक्ष- 
प्रमाणका वर्णनविषे कोई पदार्थ हो है ताका सांचा जानते रूप सम्य- 
श्ञानका ग्रहण किया है । संशयादिरूप जाननेको अप्रमाणरूप मिथ्या- 
ज्ञान कह्या है। बहुरि इह्मां संसार मोक्षके कारणभूत साचा झुठा 
जाननेका निर्डार करना है सो जेवरी सर्पादिकका यथार्थ वा अन्यथा 
शान संसार मोक्षका कारण नाहीं । तातें तिनकी अपेक्षा इह्मॉ मिथ्या- 
ज्ञान सम्यग्शान न कष्या । इहां प्रयोजनभूत जीवादिकतत्वनिहीका 
जाननेकी अपेक्षा मिथ्याजश्ञान सम्यरज्ञान कह्या है। इस ही अभिप्राय- 
करि सिद्धांतविषें मिथ्य।दुष्टिका तो सवंजानना मिथ्याज्ञान ही कह्या 
अर सम्यर्दृष्टिका सवंजानना सम्यस्ज्ञान कहया । 


इहां प्रदन--जो मिथ्यादुृष्टिके जीवादि तत्वनिका अयथार्थ 
जानना है .को मिथ्याज्ञान कहो । जेवरी सर्पादिक के यथार्थ जाननेको 
तो सम्यर्जान कहो ? 

ताका समाधान--मिथ्यादृष्टि जाने है, तहां वार्क सत्ता असत्ता 
का विदोष नाहीं है। त।तें कारणविपयंय वा स्वरूपतिपयंय वा भेदा- 
झद विपयेयको उपजावे है। तहां जाको जाने है ताका मूल कारणको. 
न पहिचाने । अन्यथा कारण माने सो तो कारण विपयंय है। बहुरि 
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जाको जाने ताका मूलवस्तु तत्वस्वरूप ताको नाहीं पहिचाने, अन्यथा 
स्वरूप माने सो स्वरूप विपयेय है। बहुरि जाको जाने ताको यहु इनतें 
भिन्‍न है यहु इनतें अभिन्‍न है ऐसा न पहिचाने, अन्यथा भिन्‍न अभिन्‍ल- 
पनों माने सो भेदाभेदविपयंय है। ऐसे मिथ्यादृष्टिके जाननेविदे 
विपरीतता पाइये है । जैसें मतवाला माताको भार्या माने, भार्याको 
माता माने, तेसें मिथ्यादृष्टिके अन्यथा जानना है। बहुरि जैसें काहु- 
कालविषें मतवाला माताको माता था भार्या भो जाने तो भो वार 
निश्चयरूप निर्द्धारकरि भ्रद्धान लिए जानना न हो है। तातें वाक 
यथार्थज्ञान न कहिए । तंतें मिथ्यादृष्टि काहु काल विष किसी पदार्थ - 
को सत्य भी जाने तो भी वार्क निश्चयरूप निर्दधारकरि श्रद्धान लिए 
जानता न हो है। अथवा सत्य भी जानें परन्तु तिनकरि अपना 
प्रयोजन तो अयथार्थ ही साधें है तातें वार्के सम्यस्जञान न कहिए। ऐसे 
मिथ्यादृष्टकीके ज्ञानकी मिथ्याज्ञान कहिये है। 

इहाँ प्रथन--जो इस भिथ्याज्ञानका कारण कौन है ? 

ताका समाधान--मोहके उदयतें जो मिथ्यात्वभाव होय, 
सम्यक्त्व न होय सो इस भिश्याज्ञानका कारण है। जेंसें विषके 
संयोगते भोजन भी विषरूप कहिए तेंसें मिथ्यात्वके सम्बन्धतें शान 
है सो भिथ्याज्ञान नाम पावें है। 

इहाँ कोऊ कहै--ज्ञानावरणका निमित्त क्‍यों न कहो ? 

ताका समाधान--ज्ञानावरणके उदयतें तो ज्ञानका अभावरूप 
अज्ञानभाव हो है ! बहुरि क्षयोपशमतें किचित्‌ ज्ञानरूप मति आदि 
ज्ञान हो है। जो इनविषे काहुको मिथ्याज्ञान काहको सम्यरज्ञान 
कहिए तो ए दोऊहीका भाव मिथ्यादृष्टि वा सम्य्दृष्टोक॑ पाइए है 
तातें तिन दोऊनिके मिथ्याज्ञान वा सम्यग्ज्ञानका सद्भाव होह जाय 
सो तो सिद्धान्तविषे विरुद्ध होइ। तातें ज्ञानावरणका निमित्त बने 


नाहीं । 
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बहुरि ह॒हां कोऊ पूछे कि जेवरी सर्पादिकके अयभार्थ यथार्थ 
शानका कोन कारण है तिसहीको जीवादि तत्वनिका अयधार्थेशानका 
कारण कहो ? 

ताका उत्तर--जो जाननेविषे जेता अयथार्थंपना हो है तेता तो 
ज्ञानावरणका उदयतें हो है। अर जेता यथार्थपना हो है तेता ज्ञाना- 
वरणके क्षयोपशमतेंहो है। जैसें जेबरीको सर्प जान्या सो अयथार्थ 
जानने की शक्तिका कारण उदयमें हो है, तातें अयथार्थ जाने है। 
बहुरि जेवरीको जेवरी जानो सो यथार्थ जानने की शक्तिका कारण 
क्षयोपशम है तातें यथार्थ जाने है । तेसे ही जीवादि तत्वनिका यथार्थ 
जाननेकी शक्ति न होने वा होने विषे तो ज्ञानावरणहोका निमित्त है 
परन्तु जैसे काहू पुरुषक क्षयोपशमतों दुःखकों वा सुखकों कारणभूत 
पदार्थ निको यथार्थ जाननेकी झक्तिहोय तहाँ जाक॑ असातावेदनी यका 
उदय होय सो दुःखकों कारणभूत जो होय तिसहीकों बेदें, सुखका 
कारणभुत पदार्थनिको न वेदे अर जो सुखका कारणभूत पदार्थंको वैंदे 
तो सुखी हो जाय । सो असाताका उदय होतें होय सके नाहीं। तातें 
इह्ां दु:खको कारणभूत अर सुखको कारणभूत पदार्थ वेदनेवियें ज्ञना- 
वरणका निमित्त नाहो, असाता साता का उदय हो काणशभृत है। तेसे 
ही जोबक प्रयोजनभूत जोवादितत्व, अप्रयोजनभूत अन्य तिनके यथार्थ 
जानने की शक्ति होय | तहां जाके मिथ्यास्वका उदय होय सो जे 
अप्रयोजनभूत होय तिनहो को वेदे, जाने, भ्प्रयोजनभूत्तकों न जाने । 
जो प्रयोजनभूतकों जाने तो सम्यग्शान होय जाय सो मभिथ्यात्वका 
उदय होतें होइ सके नाहीं। तातें इह्ां प्रयोजनभूत अप्रयोजनभूत 
पदार्थ जाननेविषें ज्ञानावरणका निमभित्त नाहों, मिथ्यात्का उदय 
अनुदय ही कारणभूत है। इहां ऐसा जानना--जहां एकेन्द्रियादिकके 
जीवादि तत्वनिका यथार्थ जाननेकी शक्ति ही न होय वहां तो ज्ञाना- 
बरणका उदय अर मिथ्यात्वका उदयतें भया मिथ्याज्ञान अर 
मिथ्यादशंन इन दोऊनिका निमित्त है। बहुरि जहां संज्ञी मनुष्यादि्क 
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क्षयोपदामादि सब्धि होतें क्षक्ति होय अर न जाने तहाँ मिथ्यात्वके 
उदयहीका निमित्त जानना। याहीतें भिथ्याजश्ञानका मुख्य कारण झाना- 
बरण न कहया, मोहका उदयतें भया भाव सो ही कारण कहया हो है। 

बहुरि इहां प्रशन--जो ज्ञान भये श्रद्धान हो है तातें पहिले 
मिथ्याशान कहो, पीछें मिथ्यादर्शन कहो ? 

ताका समाधान--है तो ऐसे ही, जाने बिना श्रद्धान कंसे होय । 
परन्तु मिथ्या अर सम्यक्‌ ऐसी संज्ञा ज्ञानक॑ मिथ्यादर्शन सम्यग्दर्शनके 
निमित्ततें हो है। जैसे मिथ्यादृष्टि वा सम्यब्दुष्टी सुवर्णादि पदार्थ निको 
जाने तो समान है परन्तु सो ही जानना मिथ्यादृष्टिके भिथ्याज्ञान 
ताम पावे, सम्यर्दृष्टिके सम्यस्शान नाम पावं। ऐसेहो स्व॑मिथ्याशान 
को कारण मिथ्यादर्शन और सम्यरज्ञान को कारण सम्यग्दर्शन जानना | 
वातें जहां सामान्यपने ज्ञान श्रद्धानका निरूपण होय तहां तो शञान कारण 
भूत है ताकों पहिले कहना अर श्रद्धान कायं भूत है ताकों पीछे कहना । 
अहुरि जहां मिथ्या सम्यजज्ञान श्रद्धानका निरूपण होय तहाँ श्रद्धान 
का रणभूत है ताकों पहिले कहना, ज्ञान कार्यभूत है ताकों पोछे कहना । 

बहुरि प्रशन--जो ज्ञान श्रद्धान तो युगपत्‌ हो है, इन विषे 
कारण कार्यपना कंसे कहो ? 

ताका समाधान--वह होय इस अपेक्षा कारण कार्यपना हो है। 
जैसे दीपक अर प्रकाश युगपत्‌ हो है तथापि दोपक होय तो प्रकाश 
होय, तातें दीपक कारण है, प्रकाश काय है । तेसें हो ज्ञान श्रद्धान है 
मिथ्यादक्षंन मिथ्याज्ञानके वा सम्यर्दर्शन सम्यस्शञान के कारण कार्य 
पता जानना । 

बहुरि प्रदन--जो मिथ्यादर्शन के संयोगतें ही मिथ्याज्ञान नाम 
पाबे है तो एक मिथ्यादद्षंन ही संसारका कारण कहना था, मिथ्या- 
ज्ञान जुदा काहेकों कह्या ? 

ताका समाधान--श्वानहीकी अपेक्षा तो मिथ्यादृष्टि वा 
सम्यग्दृष्टि के क्षयोपशमसे भया यथा् ज्ञान तामें किछ विशेष नाहीं 
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अर शान केवलशानविषे भो जाय मिलै है, जैसे तदी समुद्र में मिले । 
तातें ज्ञानविषें किछू दोष नाहीं परन्तु क्षयोपशम ज्ञान जहां लागे तहाँ 
एक, शेयविष लागे सो बहु मिथ्यादरशंतके निभित्ततें अन्य शेयनिविये 
तो ज्ञान लागे अर प्रयोजनभूतजोवादि तत्वॉनिका यया्थ निर्भय 
करनेविषें न लाये सो यहु ज्ञान विषे दोष भया। याकों भिव्याशान 
कहा | बहुरि जीवादि तत्वनिका यथार्थ श्रद्धान न होय सो यहु 
श्रद्धानविषे दोष भया । याको मिथ्यादर्शन कह्या । ऐसे लक्षणभेदतें 
मिथ्यादर्शन मिथ्याज्ञान जुदा कहया । ऐसे मिथ्याजश्ञान का स्वरूप 
कहया । इसहीकों तत्वज्ञानके अभावतें अश्ञान कहिए है। अपना 
प्रयोजन न से तातें याहीकों कुज्ञान कहिए है । 


मिथ्याचा रिश्रका स्वरूप 

अब मिथ्याचारित्रका स्वरूप कहिए है--जो चारित्रमोहके 
उदयतें कषाय भाव होइ ताका नाम भिश्याचारिष्र है। ह॒हां अपने 
स्वभावरूप प्रवृत्ति नाहीं, झूठी परस्वभावरूप प्रवृत्ति किया चाहै सो 
बने नाहीं, तातें याका नाम मिथ्याचारित्र है। सोइ दिखाइए है-- 
अपना स्वभाव तो दुष्टा ज्ञाता है सो आप केवल देखनहारा जानन- 
हारा तो रहै नाहीं। जिन पदार्थनिको देखे जाये तिन विष इष्ट 
अनिष्टपनो मान॑ तातें रागो ह्वषी होय काहुका संदृभावको चाहै, 
काहूका अभावकों चाहे सो उनका सद्भाव अभाव याका होता 
नाहीं । जातें कोई द्रव्य कोई द्रव्यका कर्ता हर्ता है. नाहों। सर्व द्रव्य 
अपने अपने स्वभावरूप परिणमैं हैं। यहु धुथा ही कषाय भावकरि 
बाकुलित हो है। बहुरि कदाचित्‌ जेसें आप चाहै तंसें हो पदार्थ 
परिणमै तो अपना परिणमाया तो परिणम्या नाहीं। जेसे पाड़ा चाले 
अर वाकों बालक धकायकरि ऐसा भान्रै कि याकों मैं चलाऊं हूँ; सो 
वह जसत्य माने है; जो वाका चलाया चाले तब क्‍यों न बलाबये ? तेसे 
पदार्थ परिणमैं हैं अर उनको यहु जीव अनुसारी होय करि ऐसा 
माने जो याको मैं ऐसे परिणमार्ऊ हूं। सो यहु असत्य मावे है। 


जो याका परिणमाया परिणमैं तो वह तैसें न परिणमैं तब क्यों ज 
परिणमाबे ? सो जैसे आप चाहै तेसें.तो पदार्थ का परिणमन कदाचित्‌ 
ऐसे हो बानक बने तब हो है, बहुत परिणमन तो आप न चाह तैसें ही 
होता देखिए है। तातें यहु निश्चय है, अपना किया काहू का सद्भाव 
अभाव होई ही नाहीं। बहुरि जो अपना किया सद्भाव का अभाव होई 
ही नाहीं तो होइ ही नाहीं। कषायभाव करनेतें कहा होय ? केवल आप 
ही दुःखी होय । जैसे कोऊ विवाहादि कार्य विषें जाका किछ कहया 
न होय अर वह आप कर्ता होय कषाय करे तो आप ही दुःखो होय 
लैसें जानना । तातें कषायभाव करना ऐसा है जेसा जल का बिलोवना 
किछु कार्यकारी नाहीं । तातें इन कषायनिको प्रवृत्ति को मिथ्या- 
लारित्र कहिए है। बहुरि कषायभाव हो है सो पदार्थनिकों इृष्ट 
अनिष्ट माने ही है। सो इष्ट अनिष्ट मानना भी मिथ्या है, जातें 
कोई पदार्थ इृष्ट अनिष्ट है नाहीं । कंसें ? सो कहिए है । 


इष्ट-अ्रनिष्टकी मिथ्या कल्पना 


आपको सुखदायक उपकारी होय ताकों इष्ट कहिए । आपका 
दुःख दायक अनुपकारो होय ताको अनिष्ठ कहिए। सो लोकमें सर्व॑ 
पदार्थ अपने अपने स्वभावहीके कर्त्ता हैं। कोऊ काहूकों सुख दुःख- 
दायक उपकारी अनुपकारी है नाहीं। यह जोब अपने परिणाम- 
निविषें तिनकों सुखदायक उपकारी मानि इष्ट जाने है अथवा 
दु.खदायक अनुपकारो जानि अनिष्ट माने है। जैसें जाको वस्त ने 
मिले ताको वह अनिष्ट लागे हे । सुकरादिकको विष्टा इष्ट लागे है, 
देवादिकको अनिष्ट लागे है। काहू को मेधवर्षा इष्ट लागे है, काहुको 
अनिष्ट लागे है। ऐसे ही अन्य जानने । बहुरि याही प्रकार एक जीव 
को भो एक हो पदार्थ काहू कालविषे इष्ट लागे है, काह कालविदे 
अनिष्ट लागे है। बहुरि यहु जीव जाको मुख्यपने इष्ट मे सो भी 
अनिष्ट होता देखिए है, इत्यादि जानने । जैसे शरीर इष्ट है सो रोगा- 
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दिसंहित होथ तब अनिष्ट होइ जाय । पुत्रादिक दृष्ट हैं सो कारणपाय 
अनिष्ट होते देखिए हैं, इत्यादि जानमे। बहुरि यहु जीव जाको 
मुख्यपने अनिष्ट मानें सो भी इष्ट होता देखिए है । जैसें गाली अनिष्ठ 
लागे है सो सासरेमें इृष्ट लागे है, इत्यादि जानने। ऐसे पदार्थ विें 
इष्ट अनिष्टपनो है नाहीं । जो पदार्थविसें इष्ट अनिष्टपनों होता तो 
जो पदार्थ इष्ट होता सो सर्वको इष्ट ही होता, जो अनिष्ट होता सो 
अनिष्ट हो होता, सो है नाहीं । यहु जीव आप ही कल्पनाकरि तिनको 
इष्ट अनिष्ट माने है सो यह कल्पना झूठो है। बहुरि पदार्थ है वो 
सुखदायक उपकारी वा दुःखदायक अनुपकारों हो है श्रो आपहो वाहीं 
हो है, पृण्य पापके उदयके अनुसारि हो है । जार्क पुण्यका उदय हो है 
ताक पदार्थ निका संयोग सुखदायक उपकारी हो है, जाके पापका उदय 
हो है ताक पदार्थनिका संयोग दुःखदायक अनुपकारी हो है सो प्रत्यक्ष 
देखिए है। काहुके स्त्रोपुत्रादिक सुखदायक हैं, काहूके दुःखदायक हैं; 
व्यापार किये काहुक॑ नफा हो है, काहुके टोटा हो है; काहुके शत्रु भो 
किकर हो हैं, काहुक पुत्र भी अहितकारी हो हैं। तातें जानिए है, 
पदार्थ आप ही इष्ट अनिष्ट होते नाहीं, कर्म उदयके अनुसार प्रवर्ते 
हैं। जेसें काहुक॑ किकर अपने स्वामराके अनुसार किसा पुरुषको इष्ट 
अनिष्ट उपजावें तो किछु किकरनिका कत्तेंव्य नाहीं, उनके स्व।मीका 
कर्तव्य है। जो किकरनिहीकों इष्ट अनिष्ट माने सो झूठ है। तैसें 
कमंके उदयतें प्राप्त भये पदार्थ कर्मके अनुसार जीवको इष्ट अनिष्ट 
उपजावबें तो किछु पदार्थ निका कर्तव्य नाहीं, कर्मका कत्तंब्य है। जो 
पदार्थनिहीकों इृष्ट अनिष्ट माने सो झूठ है। तातें यहु बात सिद्ध भई 
कि पदार्थनिकों इष्ट अनिष्ट मानि तिनविषे रागद्वेष करना मिथ्या 
हो है । 

इृह्मैं कोऊ कहै कि बाहय वस्तुनिका संयोग कर्म निमित्ततें बने 
है तो क्रमंनित्रिषे तो राग द्ेष करना । 


ताका समाधान--कर्म तो जड़ हैं, उनके किछू सुख दुःख देनेको. 


१०५ सोक्षमार्य-प्रकांधके 
इच्छा नाहीं । बहुरि वे स्वयमेव तो कर्मरूप १रिणमें नाहीं, याके 
भावनिके निमित्त तें कम रूप हो हैं। जैसे कोऊ अपने हाथकरि भाटा 
(पत्थर) लेई अपना सिर फोर तो भाटाका कहा दोष है ? तेसे जीव 
अपने रागादिक भावनिकरि पुदूगलकों करमेंूप परिणमाय अपना बुरा 
करे तो कममंका कहा दोष है। तातें कर्मस्यों भी र।ग द्वेष करना मिथ्या 
है। या प्रकार परद्रव्यनिकों इष्ट मानि रागद्वेष करना मिथ्या है। 
जो परद्रव्य इष्ट अनिष्ट होता अर तहाँ राग द्वेष करता तो मिथ्या 
नाम न पाता । वे तो इष्ट अनिष्ट है नाह्टीं अर यहु इष्ट अनिष्ट मानि 
रागद्वेंष करे, ताते इन परिणसननको भिध्या क्या है मिथ्यारूप जो 
परिणमन ताका नाम भिथ्याचारित्र है। 

अब इस जीवके रागद्वेष होय है, ताका विधान वा विस्तार 
दिलाइए है-- 


राग-हेषका विधान तथा विस्तार 

प्रथम तो इस जीवके पर्यायविषें अहंबुद्धि है सो आपको वा शरीर 
को एक जानि भ्रवर्ते है बहुरि इस ध्वरीरविषें आपको सुहाये ऐसी दृष्ट 
अवस्था हो है तिसविषे राग करे है। आपको न सुहाबे ऐसी अनिष्ट 
अवस्था हो है तिसविष॑ ढ्वंध करे है। बहुरि श रीरकी इष्ट अवस्थाके 
का रणभूत बाह्य पदार्थनिविषे तो राग करे है अर ताके घातकनिविषं 
देष करे है। बहुरि शरीरकी अनिष्ट अवस्थाके कारणभूत बाह्मपदार्थ- 
निविष तो द्वेष करे है अर ताके धातकनिविषै राग करे है। बहुरि 
इन विषें जिन बाह्य पदार्थ तिसों राग करे है तिनके कारणभूत अन्य 
पदार्थनिविष राग करे है, तिनके घातकनिविषै द्वेष करे है। बहुरि 
जिन बाह्य पदार्थनिस्यों द्वेष करे है तिनके कारणभूत अन्य पदार्थ 
निविषे देष करे है, तिनके घातकनिविधे राग कर॑ है। बहुरि इन विषे 
भी जिनस्थों राग करे है तिनके कारण वा घातक अन्य पदार्थनिविषे 
राग वा ढव ष करे है अर जिनस्यों 6 ष करे है तिनके कारण वा धातक 
अन्य पदार्थनिविषे द्व थ वा राग करे है। ऐसे ही रागद्व षकी परम्परा 
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प्रव्तें है। बहु रे केई बाह्य पदार्थ शरोरको अवस्थाकों .कारण नाहीं 
तिन विषें भो रागद्वंष करे है। जेसें गऊ आदिके पुत्रादिकतें किछू 
शरोरका हृष्ट होय नांहीं तथापि तहां राग करे है। जैसें ककरा 
आदिक बिलाई आदिक तें किछू श्रोर का अनिष्ट होय ताहो तथापि 
तहां द्वंष करे है। बहुरि केई वर्ण गन्ध शब्दादिकके अवलोकनादिकतें 
डारीरका इष्ट होता नाहीं तथापि तिनविषे राग करे है। केई वर्ना- 
दिकके अवलोकनादिकतैं शरो रक। अनिष्ट होव। नाहों तथाति तिनविषे 
हंष करे है। ऐसे भिन्‍न बाह्य पदार्थ निवि्षें राग ष हो है। बहुरि 
इनविषें भी जिनस्थों राग करे है तिनके कारण अर घातक अन्य 
पदार्थ नित्रिषें राग वा द्व ष करे है अर जिनस्यों द्रेष करे है तिन के 
कारण वा घातक अन्यपदार्थ तिन विषे द्वष वा राग करे है। ऐसे ही 
यहाँ भी रागद्व षको पसम्परा प्रवर्ते है। 

इहां प्रश्न--जो अन्य पदार्थनिविषे तो रागहंथ करने का 
प्रयोजन जान्या परन्तु प्रथम ही मूलभूत शरोरको अवस्थाविषे वा 
शरोरको अवस्वाकों कारण नाहों, जिन पदाथे निविषें इष्ट अनिष्ट 
माननेका प्रयोजन कहा है ? 

ताका समाधान--जो मूलभूत शरीरकी अवस्था आदिक हैँ 
तिन विषे भी प्रयोजन विचार दब करे तो मिथ्याचारित्र काहेकों 
नाम पावे । तिनविय विना ही प्रयोजन रागद्वेष करे है अर तिनहीके 
अर्थि अन्यस्यों रामद्वंष करे है तातें सब रागद्वेघ परिणतिका नाम 
मिथ्याचारित्र क्या है। 

इहाँ प्ररन--जो शरोरकी अवस्था वा बाह्य पदार्थ निविषे दृष्ट 
अतिष्ट माननेका प्रयोजन ठो भाते नाहीं अर दृष्ट अनिष्ट माने बिना 
रह्मा जाता नाहीं सो कारण कहा है ? 

ताका समाधान--इस जीवके चारित्रमोहका उदयतें रागई ष- 
भाव होय ए भाव कोई पदार्थका आश्रय बिना होय सके नाहीं । जैसे 
राव होय सो कोई पदार्थ विष होय, ढ्ेष होथ सो कोई पदार्थ विषे हो 
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होय । ऐसे तिन पदार्थ निके अर रागद्ग षक निभित्त नैभित्तिक सम्बन्ध 
है। तहां विशेष इतना जो केई पदार्थ तो मुख्यपने रागकों कारण हैं, 
केई पदार्थ मुख्यपने ढ् षकों कारण हैं । केई पदार्थ काहुकों काहू काल 
बिदें रागके कारण हो हैं, काहुकों काहुकाल विषें द्वं पके कारण हो हैं । 
इहाँ इतना जानना--एक कार्य होने.वि्षें अनेक कारण चाहिए हैं सो 
रागादिक होने विषें अंतरंग कारण मोहका उदय हैं सो तो बलवान्‌ 
है अर बाहया कारण पदार्थ है सो बलब।न्‌ नाहीं है। महामुनिनिक 
मोह मन्द होतें बाह्या पदार्थनिका नि्मित्त होतें भी रागड्रेष उपजते 
नाड़ों । पापो जोवननिके मोह तीब् होतें बाहयका रण न होतें भो तिनका 
संकल्प ही करि रागद्वेष हो है। तातें मोहका उदय होतें रागादिक हो 
हैं। तहाँ जिस बाहयपदार्थेका आश्रय करि रागभाव होना होय, तिस 
विषें विना ही प्रयोजन वा कछू प्रयोजन लिए इ'्टबुद्धि हो है। बहुरि 
जिस पदार्थंका आश्रय करि द्वेषभाव होना होय, तिस विषें बिना ही 
प्रयोजन वा किछ प्रयोजन लिए अनिष्ट बुद्धि हो है। तातें मोहका 
उदयतें पदार्थ निको इष्ट अनिष्ट माने बिना रह्मा जाता नाहीं। ऐसे 
पदार्थेनि विषें इष्ट अनिष्ट बुद्धि होतें जो रागद्वेष रूप परिणमन 
होय ताका नाम मिथ्याचारित्र जानना । बहुरि इन राभगद्वेषनि हीके 
विद्येष क्रोध, मान, माया, लोभ, दह्वास्य, रति, अरति, शोक, भय, 
जुगुप्सा, स्त्रीवेद, पुरुषवेद, नपुन्सकवेदरूप कषायश्नाव हैं ते सर्व इस 
मिथ्याचा रित्रहोके भेद जानने | इनका वर्णन पूर्वे कियाहो है। बहुरि 
इस मिथ्याचारित्रविषें स्वरूपाच रणचारित्रका अभाव है तातें याका 
नाम अचारिचन्न भी कहिए | बहुरि यहां परिणाम मिटं नाहीं अथवा 
बिरक्‍त नाहीं, तातें याहीका नाम असंयम कहिए है वा अविरति कहिए 
है। जातें पाँच इन्द्रिय अर मनके विषयनिविषें बहुरि पंचस्थावर अर 
श्रसकी हिंसा विें स्वछन्दपना होय अर इनके त्यागरूप भाव न 
होय सोई असंयम वा अविरति बारह प्रकार कहया है सो कषायभाव 
भये ऐसे कार्य हो हैं तातें मिथ्याचारित्रका नाम असंयम वा अविरति 
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जानबा। बहु रे इसही का नाम अव्त जानना | जातें हिंसा, बनृत, 
अस्तेय, अब्रह्म, परिग्रह हन पाप कार्यनिविष प्रवृतिका नाम अव्रत है । 
सो इनका मूलकारण प्रमत्तयोग कहया है। प्रमतयोग है सो कषायमय 
है तातें मिथ्याचारित्रका नाम अब्रत भो कहिए है। ऐसे भिथ्याचारित्र 
का रूप कहपा । या प्रकार इस संसारी जीव मिथ्यादर्शेव मिथ्या- 
ज्ञान मिथ्याचारित्ररूप परिणमन अनादिते पाइए है। सो ऐसा परि- 
णमन एकेन्द्रिय आद श्रसंज्ञोपय॑त तो सर्व जीवनिक पाइए. है । -बहुरि 
संज्ञी पंचेन्द्रियनिविषे सम्परदृष्टी बिना अन्य सर्वजोवनिक ऐसा ही 
परिणमन पाइए द्े। परिणमनवि्ष ज॑सा जहां सम्भवे तेसा तहांँ 
जानना। जैसें एकेन्द्रियादिकके इन्द्रियादिकनिकी होनता अधिकता 
पाइए है वा घन पृत्रादिकका सम्बन्ध मनुष्यादिकके हो पाइये हैसो 
इनके निमितते मिथ्यादर्शनादिका वर्णन किया है: तिस बिें जैसा 
विशेष सम्भव तैसा जानना । बहुरि एकेन्द्रियादिक जीव इन्द्रिय शरी- 
रादिक का नाम जाने नाहीं हैं परन्तु तिस तामका अर्थरूप जो भाव 
है तिसविथे पूवोबत प्रकार परिणमन पाइए है। जेसें मैं स्पंशेनकरि 
स्परशूं हूं, शरीर मेरा है ऐसा नाम न जाने है तथापि इसका अथंरूष 
जो भाव है तिस रूप परिणमे है। बहुरि मनुष्धादिक केई नाम भी 
जाने हैं अर ताके भावरूप परिणमें हैं, इत्यादि विशेष सम्भव सो जांच 
लेना । ऐसे ए मिथ्यादर्शनादिक भाव जोवक अनादितें पाइये हैं, नवीन 
ग्रहे नाहीं। देखो याकी महिमा कि जो पर्याय धरे है तहाँ बिना ही 
सिदखाएं मोहके उदयतें स्वयमेव ऐसा ही परिणमन हो है। बहुरि 
मनुष्यादिकक सत्य विचार होनेके कारण मिलें तो भी सम्यक परि- 
णमन होय नाहीं अर श्रीग्रुदरके उपदेशका निभित्त बने, वे बारबार 
समझावें, यहु कछ विचार करे नाहीं । बहुरि आपको भी प्रत्यक्ष भासे 
सो तो न माने अर अन्यथा ही माने । कैसे ? सो कहिए है - 
मरण होते शरीर आत्मा प्रत्यक्ष जूदा हो हैं। एक श्चवरीरको 
छोरि आत्मा अन्य शरोर धरे है सो ब्यंतरादिक अपने पूर्व, भवकया 


१११ सोक्षमार्गे -अरकाक्षक 


सम्बन्ध प्रकट करते देखिए हैं परन्तु याक शरीरतें भिन्‍न बुद्धि न होय 
सक॑ है। स्त्रो त्रादिक अपने स्वार्थके सगे प्रत्यक्ष देखिए हैं। उनका 
प्रयोजन न सधै तब ही विपरीत होते देखिए हैं। यहु तिन विषे ममंत्व 
करें है अर तिनके अथि नरकादिकविषें गमनको कारण नाना पाष 
उपजावे है। धनादिक सामग्री अन्यकी अन्यके होती देखिए हैं, यहु 
तिनको अपनी माने है; बहुरि शरोरकी अवस्था वा बाह्य तामग्री स्वय- 
मेष होती विनशती दोसे है, यहु वृथा आप कर्ता हो है। तहाँ जो अपने 
मनोरथ अनुसार कार्य होय ताको तो कहै मैं किया अर अन्यथा होय 
ताकों कहै मैं कहा कहे ? ऐसे हो होना था वा ऐसे क्यों भया ऐसा 
माने है। सो के तो सर्वका कर्त्ता ही होना था, के अकर्ता रहना था 
सो विचार नाहीं | बहुरि मरण अवद्य होगा ऐसा जाने परन्तु मरण 
का निरचयकरि किछ कतेंव्य करे नाहों, इस पर्थाय सम्बन्धो हो यत्म 
करे है। बहुरि मरणका निश्चयकरि कबहूं तो कहै मैं मरूंगा, शरीर 
को जलावेंगे । कबहूं कहै मोको जलावेंगे। कबहूं कहै जस रहया तो 
हम जीवते ही हैं। कबहूं कहै पुत्रादिक रहेंगे तो मैं हो जीऊंगा । ऐसे 
बाऊलाकीसी नाई बके किछ सावधानी नाहीं। बहुरि आपको पर- 
लोकविधे प्रत्यक्ष जाता जाने, ताका तो दृष्ट अनिष्टका किछू हूं। 
उपाय नाहीं अर हहाँ तुत्र पोता आदि मेरी संततिविष घने काल ताईँ 
इंष्ट रहया करे अर अनिष्ट न होइ, ऐसें अनेक उपाय करे है। काहू 
का परलोक भए पीछे इस लोकको सामग्रोकरि उपकार भया देख्या 
नाहीं परस्तु याक॑ परलोक होनेका निश्चय भए भी इस लोककी 
सामग्रीहोका यतन रहै है। बहुरि विषयकषायक्की प्रवृत्ति करि वा 
हिंसादि कार्यकरि आप दुःखी होय, खेदखिन्न होथ, औरनिका वेरी 
होय, इस लोकवि्ष निद्य होय, परलोकविष बुरा होय सो प्रत्यक्ष आप 
जाने तथापि तिनही विषें प्रवत्ते। इत्यादि अनेक प्रकार प्रत्यक्ष भासे 
ताकों भो अन्यथा भ्रद्ध जाते आचरे, सो यह मोहका माहात्म्य है ऐसे 


जोषा अधिकार ११३ 
यहु मिव्यावर्शन झ्ञानचारित्रस्ष अतादितें जीव परिणमे है। इस ही 
वरिणमनकरि संसारमिये अनेक प्रकार दुःख उपजावनहारे कर्मनिका 
सम्बन्ध पाइए है। एई भाव दुःखनिके बीज हैं, अन्य कोई नाहीं । तातें 
है भव्य जो दुखते मुक्त भया चाहै तो इन मिथ्यादर्शनादिक विभाव- 
भावनिका अभाव करता, यहु ही कार्य है, इस कार्यके किए तेरा परम 
कल्याण होगा । 
इति भोमोक्षमार्ग प्रकाशक नाम शास्त्रविय सिव्यादर्शनशान- 
शारितजका निरूपरारूप चोया भ्रधिकार सस्पुर्ण मया॥॥४॥ 


है 


पांचवां भ्रधिकार 
विषिधष मत-समीक्षा 
दोहा 


बहुविधि मिथ्या गहनकरि, सलिन भयोनिज भाव । 
ताको होत अभाव हें, सहजरूप दरसाव ॥१॥ 


अथ यहु जीव पूर्वोक्त प्रका रकरि अनादिही तें मिथ्यादशे नज्ञान- 
चारित्रूप परिणमं है ताकरि संसारविषे दुःख सहतो संतो कदाचित्‌ 
मनुष्यादि पर्यायनि विषे विशेष श्रद्धानादि करनेकी शक्तिकों पावे । 
तहां जो विशेष मिथ्याश्रद्धानादिकके कारणनिकरि तिन भिश्या- 
श्रद्धानादिककों पोषे तो तिस जीवका दुःखतें मुक्त होना अति दुलंभ 
हो है। जैसें कोई पुरुष रोगी है सो किछ सावधानीकों पाय कुपथ्य 
सेवन करे तो उस रोगी का सुलझना कठिन ही होय । तेसें यहु जीव 
मिथ्यथात्वादि सहित है सो किछ ज्ञानादि शक्तिकों पाय विशेष विपरीत 
अद्धानादिकके कारणनिका सेवन करें तो इस जीवका मुक्त होना 
कठिन ही होय । तातें जैसें वेद्य कृपथ्यनिका विशेष दिखाय तिनके 
सेवनकों निषेध तैसें ही इहां विशेष मिथ्याश्रद्धानादिकके कारणनिका 
विशेष दिखाय तिनका निषेध करिए है। इहां अनादितें जे मिथ्यात्वादि 
भाव पाइए हैं ते तो अगृहीतमिथ्यात्वादि जानने, जातें ते नवीन ग्रहण 
किए नाहीं । बहुरि तिनके पुष्ट करनेके कारणनिकरि विशेष मिथ्या- 
त्वादिभाव होय ते गृहीतमिथ्यात्वादि जानने । तहाँ अगृहीतमिथ्या- 
त्वादिकका तो पूर्वे वर्णन किया है सो ही जानना अर गृहीतमिथ्या- 
़ादिकका अब निरूपण कीजिए है सो जानना । 


पँदरी ध्ररिकार कि 


गुहीत मिथ्यात्व का विराकरण 


कुदेव कछुगुद कुधर्म अर कल्पिततत्त्व तिनका श्रद्धान सो तो 
सिथ्यादर्शन है । बहुरि जिन --विषे विपरीत निरूपभकरि रागादि पोषे 
होंथ ऐसे कुशास्त्र तिनविषे अ्रद्धानपूर्वक अभ्यास सो मिथ्याज्ञान है। 
बहुरि जिध आचरणवियें कषायनिका सेवन होय अर ताकों धर्म रूप 
अंगीरूर करें सो मिथ्पाचारित्र है। अब इन ही को विशेष दिखाइए 
हैं--इन्द्र लोकपाल इत्यादि; बहुरि अद्वेत ब्रह्म, राम, कृष्ण, महादेव 
बुद्ध, खुदा, पीर, पैगम्बर इत्यादि; बहुरि हनुमान, भैरूं, क्षेत्रपाल, 
देवो, दिहाड़ी, सती इत्यादि; बहुरि घीतला, चोथि, सांझी, गणगोरि, 
होली इत्यादि; बहुरि सूर्य, चन्द्रमा, ग्रह, नखत, पितर, व्यन्तर 
इत्यादि; बहुशि गऊ, सर्प इत्यादि; बहुरि अग्नि, जल, वक्ष इत्यादि; 
बहुरि शस्त्र, दवात, बासण इत्यादि अनेक तिनका अन्यथा श्रद्धानकरि 
तिनको पूज्े | बहुरि तिनकरि अपना कांये। सिद्ध किया चाहें सो वे 
कार्य सिद्धिके कारण नाहीं, तातें ऐसे श्रद्धानकों गृहीतमिथ्यात्व कहिए 
है। तहां तिनका अन्यथा श्रद्धान कंसें हो है सो कहिए है-- 


सर्वव्यापी भ्रह त ब्रहमका निराकररण 
अद्वेतब्रह्मको* सर्वव्यापी सर्वेका कर्त्ता मानें सो कोई है नाहीं । 
प्रथम वाकों सर्वव्यापों मानें सो सर्व पदार्थ तो न्यारे न्यारे प्रत्यक्ष हैं 
वा तिनके स्वभाव न्यारे न्‍्यारे देखिए हैं, इनकों एक कैसे मानिए है? 
इनका मानता तो इन प्रकारनि करि--एक प्रकार तो यह है जो सर्वे 
ध्यारे न्यारे हैं तिनके समुदायकी कल्पनाकरि ताका किछू नाम घरिए। 
जैसें घोटक हस्ती इत्यादि भिन्‍न भिन्‍न हैं तिनके समुदायका नाम सेना 


$ “सर्व बेजल्बिदं ब्रहा” छान्दोग्योपनिषद्‌ प्र० खं० १४ मं० १ 
“तेहु लानास्ति किचन” कृष्डोपनियद्‌ भ्र० २ व७ ४१ मं० ११ 
ब्रह्म वेदममृतं पुरस्ताद ब्रह्मदक्षिणतपश्चोत्तरेण । 
अधश्चोष्य भर प्रस॒तं बरह्म॑ वेद विश्वमिदं ब्रिष्ठम्‌ ॥मुण्डको०खंड २, मं०११ 
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है, तिनतें जुदा कोई सैना वस्तु नाहीं। सो इस प्रकारकरि सर्वेपदार्थे- 
निका जो नाम ब्रह्म है तो ब्रह्म कोई जुदा वस्तु तो न ठहरघा, कल्पना 
मात्र ही ठहरधा | बहुरि एक प्रकार यह है ओ अ्यक्ति अपेक्षा तो 
स्पारे न्यारे हैं तिनको जाति अपेक्षा कल्पना करि कहिए है। जैसे 
सो घोटक (घोड़।) हैं ते व्यक्ति अपेक्षा तो जुदे जुदे सो हो हैं लिनके 
आकारदिककी समानता देखि एक जाति कहूँ, सो वह जाति तिसतलें 
जुदी ही तो कोई हैं नाहीं। सो इस प्रकार करि जो सबनिकी कोई 
एक जाति भ्रपेक्षा एक ब्रह्म मानिए है तो ब्रह्म जुदा तो कोई न ठहरघा, 
इहाँ भी कल्पना मात्र हो ठहरभा । बहुरि एक यहु है जो पदाथे न्यारे 
न्यारे हैं तिनके मिलापतें एक स्कंध होय ताकों एक कहिए | जेसें 
जलके परमाणु च्यारे न्यारे है तिनका मिलाप भए समृद्रादि कहिए 
अथवा जैसें प्ृथवों के परमाणू निका मिलाप भए घट आादि कहिए सो 
इहां समुद्रादि वा घटादिक हैं ते तिन परमाणूनितें भिन्‍न कोई जुदा तो 
वस्तु नाहीं | सो इस प्रकार करि जो सर्व पदार्थ न्यारे न्यारे हैं परन्तु 
कदायित्‌ मिलि एक हो जाय हैं सो ब्रह्म है, ऐसे मानिए तो इनतें 
जुदा तो कोई ब्रह्म त 5हरथा । बहुरि एक प्रकार यहु है जो अंग तो 
न्यारे न्यारे हैं अर जाके अंग हैं सो अंग्री हैं सो अंगी एक है । जैसे नेत्र, 
हस्त, पादादिक भिन्‍न भिन्न हैं अर जाके ए हैं सो मनुष्य एक है। सो 
इस प्रकार करि जो सर्व पदार्थ तो अंग हैं अर जाके ए हैं सो अंगी ब्रह्म 
है। यह सर्व लोक विराट स्वरूप ब्रह्मका अंग है, ऐसे मानिए तो 
मनुष्यके हस्तपादादिक अंगनिक परस्पर अन्तराल भए तो एकत्वपना 
रहता नाहीं जुड़े रहें हो एक शरीर नाम पाधै । सो लोक- 
विषे तो पदार्थ निके अन्तराल परस्पर भासे है। याका एकत्वपना कंसें 
मानिए ? अन्तराल भए भी एकत्व मानिए तो भसिन्नपना कहां 
मानिएगा ? 
इहाँ कोऊ कहै कि समस्त पदार्थ निके मध्यविषे ; 

हैं तिनकरि स्व जुरि रहे हैं, ताकों कहिए है-- 22223 


पाँचयों सजिकार ११७ 

जो अंग जिस अंगतें जुरधा है, तिसहीतें जुरधा रहै कि टूटि 

टूटि अन्य अन्य अ गनिस्यों जुरधा करे है। जो प्रथम पक्ष ग्रहेगा तो 
सूर्यादि गमन करें हैं, तिनको साथि जिन सुक्ष्म अगनितें वह जुरे हैं 
ते भी ग़मन करें। बहुरि उनको गमन करते सुक्ष्म अंग अन्य स्थूल 
अ गनितें जुरे रहूँ, ते भी गमन करें हैं सो ऐसे सर्वे लोक अस्थिर होइ 
जाय । जेसें शरीरका एक अ ग खींचे सर्वे अंग खींचे जांय, तैसें एक 
पदार्थको गमनादि करते सर्व पदार्थनिका गमनादि होय सो भासे 
नाहीं । बहुरि जो द्वितीय पक्ष ग्रहेगा तो अगर टूटनेतें भिन्‍नपना होय 
ही जाय तब एकत्वपता कैसे रह्मा ? तातें सवंलोक के एकत्वको ब्रह्म 
मानना कैसे सम्भवे ? बहुरि एक प्रकार यहु है जो पहूलें एक था, 
पीछे अनेक भया बहुरि एक हो जाय तातें एक है। जैसे जल 
एक था सो बासणनिर्में जुदा जुदा भया बहुरि मिले तब एक होय 
वा जैसे सोनाका गदा* एक था सो कंकण कुंडलादिरूप भया, बहुरि 
मिलकरि सोनाका गदा होय जाय। तेसें ब्रह्म एक था, पीछें अनेकरूप 
भया बहुरि एक हो गया तातें एक ही है। इस प्रकार एकत्व मानें है 
तो जब अनेक रूप भया तब जुरधा रह्या कि भिन्‍न भया । जो जुरधा 
रह्या कहेगा तो पूर्वोक्त दोष आवेगा। भिन्‍न भया कहेया तो तिस 
काल तो एकत्व न रह्मा। बहुरि जल सुवर्णादिकको भिन्‍न भए भी 
एक कहिए है सो तो एक जाति अपेक्षा कहिए है सो सर्व पदार्थनि की 
एक जाति भासे नाहीं। कोऊ चेतन है, कोऊ अचेतन है इत्यादि 
अनेकरूप है तिनकी एक जाति कंसें कहिए ? बहुरि पहिले एक था 
पीछे भिन्‍न भया माने है तो जैसे एक पाषाण फूटि टुकड़े होय जाय 
हैं तैसें भ्रह्मके खंड होय गये, बहुरि तिनका एकट्ठा होना माने है तो 
तहाँ तिवका स्वरूप भिन्‍न रहै है कि एक होद जाय है । जो भिन्न रहे 
है तो तहाँ अपने अपने स्वरूपकरि भिन्‍न हो है अर एक हाइ जाय है 
तो जड़ भी चेतन होइ जाय वा चेतन जड़ होइ जाय। तहाँ अनेक 
उजाला 
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वस्तुनिका एक वस्तु भया तब काहू कालविषें अनेक वस्तु, काहू कॉर्ल- 
विषें एक वस्तु ऐसा कहना बने । अनादि अनन्त एक ब्रह्म है ऐसा 
कहना बने नाहीं। बहुरि जो कहेगा लोक रचना होतें वा न होतें ब्रह्म 
जैसाका तैसा ही रहै है, तातें ब्रह्म अनादि अनन्त है। सो हम पूछे हैं, 
लोकविषें पृथवी जलादिक देखिए है ते जुदे नवीन उत्पन्न भए हैं कि 
ब्रह्मही इन स्वरूप भया है? ज्ो जुदे नवीन उत्पन्न भए हैं तो ये 
न्‍्यारे भये ब्रह्म न्यारा रहा, सवंव्यापी अद्वेतब्रह्म न ठहरधा। बहुरि 
जो ब्रह्म ही इन स्वरूप भया तो कदाचित्‌ लोक भया, कदाचित्‌ ब्रह्म 
भया तो जैसाका तंसा कंसे रह्मा ? वहुरि वह कहे है जो सबहो ब्रह्म 
तो लोकस्वरूप न हो है, वाका कोई अंश हो है। ताकों कहिए है-- 
जैसें समुद्रका एक बिन्दु बिसरूप भया तहां स्थुलदृष्टिकरि तो ग्रभ्य 
नाहीं परन्तु सूक्ष्मदृष्टि दिये तो एक बिन्दु अपेक्षा समुद्रक॑ अन्यथापना 
भया तैसें ब्रह्मका एक अद्य भिन्न दह्ोय लोकरूप भया तहां स्थूल 
बिचारकरि तो किछू गम्य नाहदीं परन्तु सुक्मविचार किये तो एक अंश 
अपेक्षा ब्रह्मके अन्यथापना भया। यह अन्यथापना और तो काहूके 
भया नाहीं । ऐसे स्वरूप ब्रह्मको मानना भ्रम हो है। 

बहुरि एक प्रकार यहु है-- जैसे आकाश सर्वेग्यापी एक है तैसें 
ब्रह्म सर्वेव्यापी एक है। जो इस प्रकार माने है तो आकाशवत्‌ बड़ा 
ब्रह्मको मानि वा जहाँ घटपटादिक हैं तहाँ जैसे आकाश है तैसें तहाँ 
ब्रह्म भी है ऐसा भी मानि। परन्तु जेसें घटपटादिकको अर आकाश्षको 
एक ही कहिए तो कंसे बने ? तेसे लोकको अर ब्रहम्मको एक मानना 
कैसे सम्भवे ? बहुरि आकाद्का तो लक्षण सर्वत्र भासे है तातें ताका 
तो सर्वत्र सदृभाव मानिये है। ब्रह्मका तो लक्षण सर्वत्र भासता नाहीं 
तातें ताका सर्वत्र सदभाव कंसें मानिए ? ऐसे इस प्रकारकरि भी सर्व- 
रूप ब्रह्म नाहीं है। ऐसे ही विचारकरतें किसी भी प्रकारकरि एक 
सम्भवे नाहीं । सर्व पदार्थ भिल्न भिन्‍न ही भासे हैं। 


इहाँ प्रतिवादो कहै है--जो सर्व एक ही है परस्तु तुम्हारे भ्रम है 
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तांतें तुरमेकी एक भोसे नाहीं । बेहुरि तुम युक्त कही सो ब्रह्मका स्थ- 
रूप युक्तियम्य ताहीं, वचन अगोचर है, एक भी है, अनेक भी है। 
जुदा भी है, मिल्या भी हैं। वाकी महिमा ऐसी हो है। ताको. कहिए 
है--जो प्रत्यक्ष तुशको वा हमको था सबनिको भासे, ताको तो तू भ्रम 
कहै अर युक्तिकरि अनुमान करिये सो तू कहै कि सांचा स्वरूप युक्ति- 
गम्य है ही नाहीं। बहुरि वह कहै, साँचास्वरूप वचन अगोचर है तो 
वचन विनो कंसे निर्णय करे ? बहुरि कहै--एक भी है, अनेक भी है; 
जुदा भी है, मिलया भी है सो तिनंकी अपेक्षा बतावे नाहीं, बाउलेकी- 
सी नाई ऐसे भो हैं, ऐसे भो है ऐसा कहि याकी महिमा बतावे । सो 
जहां न्याय न॑ होये है तहां झूठे ऐसे ही वाचालपना करे है सो करो, 
न्याय तो जैसे साँच है तैसें होयया । 


सृष्टि कतृ त्ववाद का निराकरण जगत की सृष्टि 

बहुरि अब तिस ब्रह्मको लोकका कर्ता माने है ताको मिथ्या 
दिखाइये हैं--प्रथम तो ऐसा माने है जो ब्रह्मक ऐसी इच्छा भई कि 
“एकोहं बहुस्यां” कहिए मैं एक हूं सो बहुत होस्यूं । तहाँ पृष्िये है--- 
पूर्व अवस्थामें दुःखो होय तब अन्य अवस्था को चाहै। सो ब्रहम एक- 
रूप अवस्थातें बहुतरूप होनेको इच्छा करी सो तिस एक रूप अवस्था- 
विदे कहा दुःख था ? तब वह कहै है जो दुःख तो न था, ऐसा ही 
कोतूहल उपज्या । ताको कहिये है--जो पूर्व थोरा सुखी होय अर 
कोतूहल किये घना सुखी होय सो कोतृहल करना विचारे सो ब्रह्मके 
एक अवस्थातें बहुत अवस्थारूप भए घना सुख होना केसे सम्भवे ? 
बहुरि जो पूर्व ही सम्पूर्ण सुखी होय तो अवस्था काहेको पलटे। प्रयोजन 
बिना तो कोई किछू कर्तेब्य करे नाहीं । बहुरि पूर्व भी सुल्ो होगा, 
इच्छा अनुसारि कार्य भए भो सुद्धो होगा परन्तु इच्छा भई तिस काल 
तो दुःल्ली होय । तब वह कहै है, भ्रह्मक जिस काल इच्छा हू है तिस 
काल ही कार्य हो है तातें दुखो व हो है। तहां कहिए है--स्थृूलकाल 
को अपेक्षा ऐसे मानो परन्तु सुक्ष्मकाजकी अपेक्षा तो इच्छाका अर 
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कार्येका होता युगपत्‌ सम्भवै नाहीं। इच्छा तो तब हो होय जब कार्य 
न होय । कार्य होय तब इच्छा न रहै, तातें सुक््मकाल मात्र इच्छा रही 
तब तो दुःखो भया होगा । जातें इच्छा है सो हो दुःख है, और कोई 
दुःखका स्वरूप है नांही । तातें श्रह्मक इच्छा कंस बने ? 


ब्रह्म की माया का निराकररा 

बहुरि वे कहै हैं, इच्छा होतें श्रम की माया प्रगट भई सो बरह्मके 
माया भई तब ब्रह्म भी मायावी भया, छुद्धस्वरूप कंसें रह्मा ? बहुरि 
ब्रह्मक अर मायाक॑ दंडी दंडवत संयोग सम्बन्ध है कि अग्नि उष्णवत्‌ 
समवायसम्बन्ध है। जो संयोगसम्बन्ध है तो ब्रह्म भिन्‍न है, माया 
भिन्‍्न है, अद्वंत ब्रहमम कैसे रह्मा / बहुरि ज॑से दंडो दंडको उपकारी 
जानि ग्रह है तैसें ब्रहम मायाको उपकारी जान॑ है तो ग्रहै है, नाहीं तो 
काहेको भ्रहै ? बहुदि जिस मायाकों ब्रह्म ग्रहै ताका निषेध करना कैसे 
सम्भव, वह तो उपादेय भई। अहुरि जो समवायसम्बन्ध है तो जेंसें 
अग्नि का उष्णत्व स्वभाव है तेसे अ्रहमका मायास्वभाव ही भया । जो 
ब्रह्मका स्वभाव है ताका निषेध करना कंसे सम्भव ? यहु तो उत्तम 
भई। 

बहुरि वे कहैं हैं कि ब्रह्म तो चैतन्य है, माया जड़ हैं सो सम- 
वाय सम्बन्धवि्े ऐसे दोय स्वभाव सम्भवें नाहीं। जैसें प्रकाश अर 
अन्धकार एकत्र कंसे सम्भवे ? बहुरि वह कहै है--मायाकरि ब्रह्म 
भाप तो भ्रमरूप होता नाहीं, ताकी मायाकरि जीव भ्रमरूप ह्टी है। 
ताकों कहिए है--जैसें कपटी अपने कपटकों उपजाबे सो आप भ्रमरूप 
न होय, वाके कपटकरि अन्य भ्रमरूप होय जाय। तहां कपटी तो वाही 
को कहिए जाने कपट किया, ताके कपटकरि अन्य भ्रमरूष भए तिनकों 
तो कपटी न कहिए। तैसें ब्रहम अपनी मायाकों आप जाने सो आप तो 
भ्रमरूप त होय, वाकी मायाकरि अन्य जीव भ्रमरूप होय हैं। तहां 


मायावी तो ब्रह्म ही कों कहिए, ताकी सायाकरि अन्य जीव अमरूप 
भए तितको मायावो काहेकों कहिए है। 


पंणिकां. जिक्र , श्दहः 

यहुरि पूछिए है, वे जीय श्रहस तें एक हैं कि त्यारे हैं । जो एक 

हैं तो जेसें कोड आपडी अपने अंग्निकों पीड़ा उपयाजे सो शाकों. 

बाठला कटद्ठिए है देसे ब्रह्म आपही आपते भिन्न नाहीं ऐसे अन्य जीव 

तिनको मायाकरि दुःखी करे है सो कंसें बने । बहुर्दि जो श्यारे हैं तो 

जेसे कोऊ भूत बिना ही प्रयोजन अस्य जीवनि कों माया उस्जाब 

पोड़ा उपजावे सो भी बने नाहीं। ऐसे माया ब्रह्म की कहिए है सो 
कंसे सम्भवे ? 


जीवों की जेतना को ब्रह्म को चेतना सानने का निराकरण 


बहुरि वे कहे हैं, माय। होतें लोक निपज्या तहां जोवनिक॑ जो 
चेतना है सो तो ब्रह्मस्वरूप है। शरीरादिक माया हैं, तहां जैसे जुदे 
जुदे बहुत पात्रनिविषें जल भरचा है तिन सबनिविे चर्द्रमाका प्रति- 
बिब जुदा जुदा पड़े है, चन्द्रमा एक है। तैसें जुदे जुदे बहुत शरोर- 
निवियें ब्रटम का चेतन्य प्रकाश जुदा जुदा पाइए है। श्रह्म एक है, 
तातें जीवनिक॑ चेतना है सो ब्रह्म की है। सो ऐसा कहना भी भ्रमही 
है जातें शरीर जड़ है, या विष ब्रह्म का प्रतिबिबतें चेतना भई तो घट 
पटादि जड़ हैं तिनवियें ब्रहममका प्रतिबिय क्‍यों न पड़चा अर चेतना 
क्यों न भई ? बहुरि वह कहै हे शरोरको तो चेतन नाहीं करे है, जीव 
को करे है। तब वाकी पूछिए है कि जीवका स्वरूप चेतन है कि अवेतन 
है। जो चेतन है तो चेतनका चेतन कट्टा करेगा । अचेउन हैं तो शरोर 
की वा घटादिक की वा जीव की एक जाति भई। बहुरि वाकों पुछिये 
है--बअह्स को भर जोवनि की चेतना एक है कि भिल्‍त है। जा एक 
है तो श्ानका अधिकहीनपना कंसे देखिए हे । बहुरि ये जोव परल्पर 
बहू वाकी जानी को त जाने, वह वाकी आती को न जाने सो कारण 
कहा ? जो तू कहेगा, यहु घट उपाधि भेद है तो घट उपाधि होते तो 
चेतना भिन्न भजिनत ठहुरों। घट उपाधि समिढे याकी चेतना अहम में 
सिलेयी के नाक्ष हो जाययी ? जो वाक्य हो जाययी तो यहु जीव तो 
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अजेशन रह जायगा | अर तू कहेगा जीव ही ब्रह्म में मिल जाय है 

तो तहां ब्रह्मविधें मिले याका अस्तित्व रहै है कि नाहीं रहे है।। षो 

अस्तित्व रहै है तो यहु रह्या, याकी चेतना याकी रही, ब्रह्मवियें कहा! 
मि्या ? अर जो अस्तित्व न रहै है तो ताका माश ही भया, ब्रह्मविये 
कौन मिस्या ? बहुरि जो तू कहेगा--भ्रहम की अ९ जीवनिकी चेतना” 
भिन्न है तों ब्रह्म अर सर्वजीव आपही भिन्‍न-भिन्‍न ठहरे । ऐसे जीवनि 

के चेतना है सो ब्रह्म की है, ऐसे भी बने नाहीं । 


शरीराविक का सायारूप माननेका निराकरण 


शरीरादि मायाके कहो हो सो माया ही हाड मांसादिरूप हो 
है कि मायाके निभित्तितें और कोई तिनरूप हो है । जो माया ही होय 
तो माया के वर्ण गंघादिक पूर्वे ही थे कि नवीन भए। जो पूर्व ही थे 
तो पूर्वे तो माया ब्रहममकी थी, ब्रह्म अमूर्तीक है तहाँ वर्णादि केसे 
सम्भव ? बहुरि जो नवीन भए अमूर्त्तीक का मूतिक भया तब अमूर्त्तीक 
स्वभाव शाइवता न ठहर्‌या | बहुरि जो कहेगा, माया के निमित्त तें 
और कोई होय तो ओर पदार्थ तो तू ठहरावता ही नाहीं, भया कौन ? 
जो तू कहेगा, नवोन पदार्थ निपजे। तो ते सायातें भिन्‍न निपजे कि 
अभिन्‍ते निपजे। मायातें भिन्‍न निपजे तो मायामयी शरीरादिक 
काहेकों कहे, वे तो तिनपदार्थभय भए। अर अभिन्‍न निपजे तो माया 
ही तदूप भई, नवीन पदार्थ निपजे काहेको कहे। ऐसे शरीरादिक 
मायास्वरूप हैं ऐसा कहना भ्रम है। 

बहुरि वे कहै हैं, माया तें तोन गुण निपजे-- १ राजस २.शामस 
३ सात्विक । सो यहु भी कहना कैसे बने ? जातें मानादि कपायरूप 
भावकों राजस कहिए है, क्रोधादिकषायरूप भावकों तामस कहिए है, 
मंदकथायरूप भावकों सात्विक कहिए है। सो ए तो भाव चेतनामयी 
प्रत्यक्ष देखिए है अर माया का स्वरूप जड़ कहो सो जड़ते ए भाव 
कंसे निपजें। जो जड़के भी होई तो परायाणाविकर्क भी होता सो तो 


प्रौदिका शकिश्तर औ४३ 
चेतवास्वकूप. जीव सतिनहीके ए भाव दीसें हैं ए भाग मायहढतें निफे 
नाडीं। जो मायाको चेतन ठहरावें तो यहू मानें। सो मामाको चेतन 
ठहराएं दा रीशादिक मायादें निपजे कहेगा तो न मानेंगे तातें निर्धारकर,, 
भ्रमरुप माने वफा कहा है ? 


बहुरि वे कहै हैं लिन गुणनि तें ब्रहमा विष्णु महेश ए तीन देव 
प्रगट भए सो कौसे सम्भव ? जातें गुणों तो गुण होइ, गृणते ग्रुथी 
कैसे तियजे। पुरुषतें तो क्रोध होय, क्रोघतें पुरुष कैसे निपजें। बहुरि- 
इत्र गुणनिकी तो निन्‍्दा करिए है। इनकहि निपजे अ्रह्मादिक तिनकों 
पूज्य कैसें मानिए है। बहुरि गुण तों मायामई अर इनकों ब्रह्म के 
अवतार' कहिए है सो ए तो भाया के अवतार भए, इनकों ब्रह्म के 
अवतार कैसे कहिए है ? बहुरि ए गुण जिनके थोरे भी पाइए लिनकों 
तो छूड़ावने का उपदेश दीजिए अर जे इनही की मूर्ति तिनकों पूज्य, 
मानिए, यह कहा भ्रम है। बहु।र तिनका कर्तव्य भी इनमई भासे है। 
कोतूहलादि वा स्त्रो सेवनादिक वा युद्धादिक कार्य करे हैं सो तिन 
राजसादि गुणनिकरि ही ये किया हो हैं, सो इनके राजसादिक 
पाइये है ऐसा कहो । इनको पूज्य कहना, परमेश्वर कहना ता बने 
नाहीं । जैसे अन्य संसारी हैं तेसें ए भी हैं। बहुरि कदाचित्‌ तू कहेगा, 
संस्रारी तो माया के अधीन हैं सो बिना जाने तिन कार्यनिको करें 
हैंसो यहु भी भ्रम ही है। जातें माया के आधीन भए तो काम 
क्रोधादिकहो निपजे हैं और कहा हो है। सो ए ब्रह्ममादिकनिके तो 
काम क्रोधादिककी तीव्रता पाइए है। कामकी तीव्रताकरि स्जीनिके 


१ ब्रह्मा, विष्णु और शिव यह तीनों ब्रह्म की प्रधान शकितयां हैं। 
विष्णु पु० अ० २२-५८ 
कलिकाल के प्रारभ्भमें पर-अ्रह्म परमात्माने रजोगुणसे उत्पन्त होकर 
बहा बसकर प्रजा की रचनाकी । प्रसयके समय तभोगुणसे उत्पल्त हो काल 
(शिव) बनकर उस सुष्टिको ग्रस लिया । उस परमात्मा ने सत्वयृंण से उत्पन्न 
हो । नारायणबनकर समुद्रमें शयबन किया । “--वागु० पु० अ७० ७०६८, ६९ | 


१३४ पौक्नलार्म-अरशीश्षंक 


वशोभूत भए नृत्यगातादि करते भये, विज्वल होते भयें, नाता प्रकार 
कुचेध्टा करते भये, बहुरि क्रोध के वशीभूत भये अनेक युद्धादि कार्य 
करते भये, मान के वशीभूत भये, आपकी उच्चता प्रगट करने के अधि 
अनेक उपाय करते भये, माया के वशीभूत भये अनेक छल करते भये, 
लोभ के वश्चीभूत भये परिग्रहका संग्रह करते भ्रये इत्मादि बहुत कहा 
कहिये । ऐसे वशोभूत भये, चीरहरणादि निर्लेज्जनिकी क्रिया और 
दक्षि लुस्टनादि चोरनिकीक्रिया अर रुन्डमाला ध।रणादि बाउलेनिकी 
किया,* बहुरिरूपधारणादि भूतनिकीक्रिया, गोचरावणादि नीच कुल 
वालों की क्रिया इत्यादि जे निद्य क्रिया तिनको तो करते भये, यातें 
अधिक माया के वशीभूत भये कहा क्रिया हो है सो जानी न परी । 
जैसें कोऊ मेघपटलस हित अमावस्पाकी रात्रिको अन्धकार रहित माने 
तेसें बाह्य कुचेष्टा सहित तीन काम क्रोधादिकनिके धारी ब्रह्मादिक- 
निकों मायारहित मानना है । 

बहुरि वह कहै है कि इनको काम क्रोधादि व्याप्त नाहों होता, 
यहु भी परमेश्वर को लीला है। याकों कहिये है--ऐसे कार्य करे है 
ते इच्छाकरि करे है कि बिना इच्छा करे हैं। जो इच्छाकरि करे है 
तो स्त्रीसेवनकी इच्छाहीका नाम काम है, युद्ध करनेकी ६च्छाही का 
नाम क्रोध है इत्यादि ऐसे हो जानना। बहुरि जो बिना इच्छा करे 
हैतो आप जाकों न भाहे ऐसा कार्य तो परवश्ष भये ही होय, सो 
परवद्पना कैसे सम्भवे ? बहुरि तू लीला बतावे है सो परमेश्वर 
अवतार धारि इन कार्यनिकरि लीला करे है तो अन्य जीवनिकों इन 
कार्यतितें छुड़ाय मुक्त करनेका उपदेश काहेकों दीजिए है। क्षमा 
सन्तोष शील संयमादिका उपदेश सर्वे क्ूठा भया । 

बहुरि वह कहै है कि परमेश्वरको तो किछ प्रयोजन नाहीं। 
लोकरी तिकी प्रवृत्तिके अथि वा भक्तिनिकी रक्षा, दुष्टिनिका निग्रहृ 


$ नानारूपाय मुण्डाय वरुधपृथुदण्डिने । 
नमः कपालहृस्ताय दिग्वासाय शिखण्डिने मत्स्य पु० अ० २४०, श्लोक ३ 








वॉलर्दा अधिकार श्र 


ताफ़े अधि अवतार धरे* है तो य़राकों पूछिए है--प्रयोजन बिना श्ींठी 
हू कार्य न.करे, परमेश्वर काहेकों करें । बहुरितें प्रयोजन भी कहा, 
सोकरीतिकी प्रवृत्तिके अधि करे है | सो जैसे कोई पुरुष आप कुचेध्टा- 
करि अपने पुत्रतिकों सिश्लावे बहुरि वे तिल वेध्टारूप प्रवर्ते तब उनको 
मारे तो ऐसे पिताकों भला केसे कहिए तेसें ब्रह:ादिक आप कामकोश- 
रूप चेष्टाकरि अपने निपजाये लोक निकों प्रवृत्ति करावे। अहुरि वे 
लोक तैसें प्रवत्तें तव उनको नरकादिकवियें डारे। नरकादिक इनही 
भावनिका फल शास्त्रविषें लिख्या है सो ऐसे प्रभुको भला केसे 
मानिए ? बहुरि लें यहु प्रयोजन कह्या कि भक्तनिकी रक्षा, दुष्टनिका 
निग्रहू करता। सो भक्तनिकों दुखदायक जे दुष्ट भये ते प्ररमेश्वर की 
इच्छाकरि भए कि ब्रिना इच्छाकरिं भये। जो इच्छाकरि भए तो 
जैसे कोऊ अपने सेवक को आप हो काहू को कहकरि मरावे बहुरि 
पोछे तिस मारने वालेकों आप मारे सो ऐसे स्वामोकों भला 
कंसे कहिए । तैसे हो जो अपने भकतकों आप हो इच्छाकरि दुष्टनिकरि 
पोड़ित कराबे बहुरि पीछें तित दुष्टिनिकों अप अवतार धारि मारे 
तो ऐसे ईश्वर को भला कंसें मानिए ? बहुरि जो तू कहेगा कि बिना 
इच्छा दुष्ट भए तो के तो परमेश्वरके ऐसा आगामी श्ञान न होगा जो 
ये दुष्ट मेरे भक्तको दुःख देवेंगे, क॑ पहिलें ऐसे शक्ति न होगी जो 
इनको ऐसे न होने दे । बहुरि वाकों पूछिये है जो ऐसे कार्य के अधि 
अवतार धारभा, सो कहा बिना अवतार धारे शक्ति थी कि नाहीं । 
जो थी तो अवतार काहेकों धारे अर न थो तो पीछे सामर्थ्य होनेका 
कारण कहा भया। तब वह कहे है--ऐसें किए बिना परमेश्वर 
की महिमा प्रगट कंसें होय । याकों पूछिए है कि अपनो महिमा के 
अधि अपने अनुच रनिका पालन करे, प्रतिपक्षीनिका निश्नह करे सो ही 
राग द्वेष है। सो रागद्व ष तो लक्षण संत्तारो जोवका है। जो परमेदवर- 


७ --+>न्‍»»कम»» मकान # 


* परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
७...” चेंस्थापतार्थाय सम्भवास्रि युगे बुगे ॥५॥--भ्रीता ४«८ 


श््श्द्‌ सोकंनार्भकाराक्षक 
के भी रागढ व पाइये है तो अन्य जीवनिका रागद्वेष छोरि समता भाव 
करने का उपदेक्ष काहेको दीजिए । बहुरि रागद्वेंषके अनुसारि कार्य 
थोरे वा बहुत काल लागे बिना होय नाहीं, तलावत्‌ काल आकुलता 
भी परमेश्वर क॑ होती होसी। बहुरि जैसे जिस कार्यकों छोटा 
आदमी ही कर सके तिस कार्यकों राजा आप आय करे तो किछू 
राजा की महिमा होती नाहीं, निन्‍दा ही होय। तेसें जिस कार्य 
को राजा वा व्यंतरदेवादिक करि सके तिस कार्यकों परमेदवर 
आप अवतार धारि करे ऐसा मानिए तो किछू परमेश्वर को महिमा 
होतो नाहों, निंदा हो है। बहुरि महिमा तो कोई और होय 
ताकों दिखाइए है। तू तो अद्व॑ त ब्रह्म माने है, कौनको महिमा दिखाव॑ 
है। अर महिमा दिखावने का फल तो स्तुति करावना है सो कौनपै 
स्तुति कराया चाहै है । बहुरि तु तो कहै है सर्वे जोव परमेश्व रकी 
इच्छा अनुसारि प्रवर्ते हैं अर आपके स्तुति करावनेकी इच्छा है तो 
सबकों अपनी स्तुतिरूप प्रवर्ततावो, काहेकों अन्य कार्य करना परे। तातें 
मंहिमाके अथि भी कार्य करना न बनें । 

बहुरि वह कहै है--परमेश्वर इन कार्यनिकों करता सस्ता भी 
अकर्ता है, वाका निर्दाधार होता नाहीं । याकों कहिए है-तू कहेगा यह 
मेरी माता भी है अर बाँश्ष भी है तो तेरा कह्या कैसे मानेगे । जो कायें 
करे ताकों अकर्त्ता कैसे मानिए | अर तू कहै निर्द्धार होता नाहीं सो 
निर्दार बिना मानि लेना ठहरचा तो आकाश के फूल, गधे के सींग 
भी मानो, सो ऐसा असम्भव कहना युक्त नाहीं । ऐसें ब्रह्मा, विष्णु 
महेशका होना कहै हैं सो मिथ्या जानना । 


ब्रह्मा-विष्ण -महेशका सृध्टिका कर्ता, रक्षक झौर 
संहारक पने का निराकररण 


बहुरि वे कहै हैं--ब्रह्ममा तो सृष्टिको उपजाय है, विष्णु रक्षा 
करे है, महेश संहार करे है सो ऐसा कहता भी न संम्भवं है। जातें 


फनी शखितवााए -१५७ 


“इन कार्यनिकों ऊरते कोऊ किछ किया चाहै कोऊ किछू किया याहे 
तब परस्पर विरोध होव । अर जो तू कहेगा, ए तो एक परमेश्यरका 
ही स्वरूप है, विशेष कोहेकों होय | तो आप हो उपजाबे, आप ही 
क्षपाबे, ऐसे कार्यमें कौन फल है। जो सृष्टि आपकों अनिष्ट है तो 
काहेकों उपजाई अर इ्ट है तो काहे को क्षपाई | अर जो पहिले इष्ट 
लायी सब उपजाई, पोछे अनिष्ट लागो तब क्षपाई ऐसें हैं तो परमेदवर 
का स्वभाव अन्यथा भया कि सुष्टिका स्वरूप अन्यथा भवा। जो 
प्रथम पक्ष ग्रहेता तो परमेश्वर का एक स्व।व न ठहर॒या । सो एक 
स्वभाव न रहनेका कारण कोन है ? सो बताय, बिता कारण स्वभाव 
को पलटनि काहेकों होम। अर द्वितीय पक्ष ग्रहेगा तो सृष्टि तो 
परमेश्क्र के आधीन थो, वाकों ऐसो काहेकों होने दोनो जो आपकों 
अरिष्ट लागे । 
बहुरि हम पूछें हैं-बरह्मा सृष्टि उपजाव है सो कंसें उपजाय॑ 
है। एक तो प्रकार यहु है--जैसें मन्दिर चुननेवाला चूना पत्थर आदि 
सामग्रो एकट्ठो करि अकारादि बनावे है तैसें हो ब्रह्मा सामग्री 
एकट्ठी करि सृष्टि रचना करे है तो ए सामग्री जहाँतें ल्याय एकढठी 
करो सो ठिकातर बताय । अर एक ब्रह्माही एतो रचवा बनाई सो 
पहिले पीछे बनाई दोगी, के अपने क्वरीरके हस्तादि बहुत क़िए होंगे 
सो कंसें है सो बताय। जो बकवेगा तिसही में विचार किए विरुद्ध 
भासेगा । 
बहुरि एक प्रकार यहु है--जैसे राजा आज्ञा कब ताके अनुसार 
कार्य होय, तेसें ब्रह्माकी आजश्ाकारी सृष्टि निप्रजे है तो अज्ञा कोबकों 
दई। अर जिनकों आज्ञा दई वे कहांतें सामग्रो ल्याय क़ंसें रचना करें 
हैं सो बताय । 
बहुरि एक प्रकार यहु-जैसें ऋड्धिधारी इच्छा करें ताके 
अनुसारि कार्य स्वयभेव बने । तेसें भ्रहम इच्छा करे ताके अनुसारि 
सृष्टि निपने है तो ब्रह्मा तो इच्छाहीका कर्ता भया, लोक तो स्वेयमेव 
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ही निरण्या। बहुरि इच्छा तो परवुह्म कोन्ही थी, बूहमका हरेंब्य 
कहा भया जातें बृह्मको सुष्टिका निपजावनहारा कह्या | भहुरि तू 
'कहेया परमब॒ह्म भो इच्छा करी अर बृहमा भी इच्छा करो तब लोक 
निषज्या तो जानिए है केवल परमबृहमकी इच्छा कार्यकारी माहीं । 
वहाँ शक्सिहीनपना आया। ; 
बहुरि हम पूछें हैं--जो लोक फेवल बनाया हुवा बने है तो 
ब्नावनहारा तो सुखके अथि बनतावे सो इष्ट ही रकषना करं। इस 
लोकविर्ष तो इृष्ट पदार्थ थोरे देखिए हैं, अनिष्ट घने देखिए हैं। 
जीवनिवि देवादिक बनाए सो तो रमनेके अथि वा भक्तित करावनेके 
अधि हृष्ट बनाए अर लट कोड़ो ककर सूअर सिहादिक बनाए सो किस 
अरथि बताए। ए तो रमणीक नाहीं, भक्ति करते नाहीं। सर्व प्रकार 
अनिष्ट द्वी हैं। बहुरि दरिद्रो दुःखी नारकिनिकों देखें आपको जुगुप्सा 
र्लामसि आदि दुःख उपज ऐसे अनिष्ट काहेको बनाए। तहां वह कहै 
है--कि जीव अपने पापकरि लट कीड़ी दरिद्री नारकी आदि पर्याय 
भुगतै हैं। याकों पूछिए है कि पीछे तो पापहीका फलतें ए पर्याय भए 
कहो परन्तु पहिले लोकरचना करते ही इनको बनाए सो किस अधि 
बताएं। बहुरि पोछे जीव पापरूप परिणए सो कंसें परिणए। जो 
आपहो परिणए कहोगे तो जानिए है बृह्मा पहलें तो निपजाए पोछें वे 
याके आधीन न रहे । इस कारणतें बृह्माको दुःख हो भया। बहुरि जो 
कहोगे--बृहमाके परिणमाए परिणमैं हैं तो तिनको पापरूप काहेकों 
परिणमाएं। जोव तो आपके निपजाए थे उनका बुरा किस अथि 
किया। तातें ऐसे भी न बने । बहुरि अजीवनिवितें सुवर्ण सुवन्धादि 
सहित वस्तु बनाए सो तो रमणेके अधि बताए कुवर्ण दुर्त्धादिसहित 
वस्तु दुःखवायक बनाये सो किस अथि बनाये। इनका वर्क्नादिकरि 
बूह्मा के किछू सुख तो नाहीं उपजता होगा । बहुरि तू कहेया, पापी 
जीवनिकों दुःख देने के अथि बनाये। तो आपहोके निपजाये जीव 
तिनस्यों ऐसी दुष्टता काहेंक्ों करी जो तिनकों दुःखदायक सामग्री 
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पहले ही बनाई। बहुरि धूलि पर्वतादिक वस्तु केतोक ऐसों हैं जे 
रुमणीक भी नाहीं अर दुःखदायक भी नाहीं, तिनको किस अधि 
बन!ये। स्वयमेव तो जेसें तेसें हो होय अर बनावनहारा तो जो 
बनावे सो प्रयोजन लिये हो बनावे। तातें बृह्मा सृष्टि का कर्ता 
कंसें कहिये है ? 

बहुरि विष्णुको लोकका रक्षक कहै हैं। रक्षक होय सो तो दोय 
ही कार्य करं। एक तो दुःख उपजावने के कारण न होने दे अर एक 
विनशने के कारण न होने दे । सो तो लोकवियें दुःखही के उपजनेके 
कारण जहाँ तहाँ देखिये हैं अर तिनकरि जीवनिकों दुःख ही देखिये 
है क्षुपा तृषादिक लगि रहे हैं। शोत उष्णादिक करि दुःख हो है । 
जोव परस्पर दुःख उपजावे हैं, शस्त्रादि दुःख के कारण बनि रहे हैं। 
बहुरि विनक्षनेंके कारण अनेंक बन रहे हैं। जीवनिके रोगादिक वा 
अग्नि विष दास्त्रादिक पर्यायके नाशके कारण देखिये है अर अजी- 
वनिकी भी परस्पर विनशनेके कारण देखिये हैं। सो ऐसे दोय प्रकार- 
ही की रक्षा तो कीन्हीं नाहीं तो विष्णु रक्षक होय कहा किया। वह 
कहै है--विष्णु रक्षक ही है । देखो क्षुधा तृषादिकके अथि अन्न जला- 
दिक किये हैं। कीड़ीको कण कृठजरको मण पहुंचावे है। संकटमें 
सहाय करे है। मरणके कारण बने टीटोडीौ* कीसी नाईं उबारै है। 
इत्यादि प्रकार करि विष्णु रक्षा करे है। याकों कहिए है--ऐसें है तो 
जहाँ जोवनिके क्षुधातृषादिक बहुत पीड़े अर अन्न जलादिक मिलें 
नाहीं, संकट पड़े सहाय न होय, किचित कारण पाइ मरण होय जाय, 
तहाँ विष्णु की दाक्ति होन भई कि वाको ज्ञान ही न भया। लोक- 
विषें बहुत तो ऐसे ही दुःखी हो हैं, मरण पावें हैं, विष्णु रक्षा काहे 


सा आछछछनगनरनजफनफगफएफ२७थझथझी झ तघ क्‍स्‍ इ २ वकनान-+नननी, फछसक्‍भशिओथओ७थ?तीथछ;ी।यीण। उचित 
$# एक प्रकार का पक्षी जो एक समुद्र के कितारे रहता था| उसके अंडे 
समुद्र बहा ले जाता था सो उसने दुःली होकर सरुड़ पक्षी की भाफैत 
विष्णु से अर्जे की, तो उन्होंने समुद्रसे अंडे दिलवा दिये। ऐसी पुराणों में 
कषा हैं । 
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को न करो । तब वह कहै है, यहु जीवनिके अपने कर्तंव्यका फल है । 
तब वाको कहिये है कि जेसें शक्तिहोन लोभी झूठा वेद्य काहुके किछ 
भला होइ ताको तो कहै, मेरा किया भया है अर जहाँ बुरा होय, 
मरण होय तब कहै ताका ऐसा ही होनहार था | तैसें ही तू कहै है 
कि भला भया तो विष्णका किया भया अर ब्रा भया सो याका 
कतंव्य फल भया। ऐसें झूठी कल्पना काहेकों कोजिये। के तो बुरा 
वा भला दोऊ विष्णु का किया कहो, के अपना कतेंव्यका फल कहो | 
जो विष्णुका किया भया तो घनें जीव दुःखी अर शीक्ष मरते देखिए 
हैं सो ऐसा कार्य करे ताको रक्षक कैसें कहिए ? बहुरि अपने कतंव्य 
का फल है तो करेगा सो पावेगा, विष्णु कहा रक्षा करेगा ? तब वह 
कहै है, जे विष्णु के भक्त हैं तिनकी रक्षा करे है। याको कहिए है कि 
जो ऐसा है तो कोड़ी कुअजर आदि भक्त नाहीं उनके अन्नादिक 
पहुंचावने विषे वा संकट में सहाय होने विषे वा मरण न होने विधें 
विष्णु का कत्तेव्य मानि सर्वका रक्षक काहेकों मानें, भक्तनिही का 
रक्षक मानि | सो भक्तनिका भी रक्षक दीसता नाहीं जातें अभकत भो 
भक्त पुरुषनिको पीड़ा उपजावते देखिये हैं। तब वह कहै है--घनी ही 
जायगा (जगह) प्रहलादादिककी सहाय करी है। याको कहै हैं--जहाँ 
सहाय करी तहाँ तो तू तंसे ही मानि परन्तु हम तो प्रत्यक्ष म्लेच्छ 
मुसलमान आदि अभकक्‍त पुरुषनिकरि भक्त पुरुष पीड़ित होते देखि वा 
मन्दिरादिकों विध्न करते देखि पूछें हैं कि इहाँ सहाय न करे है सो 
शत ही नाहीं, कि खबर हो नाहीं। जो शक्ति नाहीं तो इनतें भी 
होनशक्तिका धारक भया । खबर ही नाहीं तो जाकों एती भी खबर 
नाहीं सो अज्ञानी भया | अर जो तू कहेगा, शक्ति भी है अर जाने भी 
है, इच्छा ऐसी ही भई, तो फिर भक्तवत्सल काहेंकों कहै । ऐसे विष्ण 
को लोकका रक्षक मानना बनता नाहीं । जे 


बहुरि वे कहै हैं--महेश संहार करे है सो वाकों पृष्िये है। 
प्रथम तो महेश संह।र सदा करै है कि महाप्रलय हो है तब ही करे 
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है। जो सदा करे है तो जैसे विष्णगुक्को रक्षा करतेकरि स्तुति कोतो, 
तैसें याकी संहार करबेकरि निदा करो। जातें रक्षा अर संहार प्रति- 
पक्षो हैं। बहुरि यहु संहार कंतें करे है ? जेसें पुरुष हस्तादिककरि 
काहूकों मारे वा कहकरि मरावे तैसें महेश अपने अंगनिकरिं संहार 
करे है वा आश्ञाकरि मरावे है। तो क्षण क्षणमें संहार तो घने जीव- 
निका सव्वे लोकमें हो है, यहु कैसे कंसे अंगनिकरि वा कोन कोनकों 
आज्ञा देय युगपत्‌ कंसें संहार करे है। बहुरि महेश तो इच्छा ही करे, 
याको इच्छातें स्वयमेव उनका संहार हो है। तो याके सदा काल मारने 
रूप दुष्ट परिणाम हो रह्या करते होंगे अर अनेक जोवनिके युगपत्‌ 
मारनें की इच्छा कंसें होतो होगी । बहुरि जो महाप्रलय होतें संहार 
करे है तो परभब्रह्या को इच्छा भए करे है कि वाकी बिता इच्छा ही 
करे है। जो इच्छा भये करे है तो परमत्रह्म के ऐसा क्रोध केसे भया 
जो सव्वेका प्रलय करने को इच्छा भई । जातें कोई कारण बिना नाश 
करनेकी इच्छा होय नाहीं। अर नाश करनेकी जो इच्छा ताहीका 
नाम क्रोध है सो कारन बताय | बहुरि तू कहेगा-परभत्रह्म यह र्पाल 
(बैल) बनाया था बहुरि दूर किया, कारन किछ भो नाहीं। तो ख्याल 
बनावनें वालोंकों भी ख्याल इष्ट लागे तब बनावे है, अनिष्ट लागै है 
तब दूर करे है। जो याकों यहुलोक दृष्ट अनिष्ट लागे है तो याके 
लोकस्यों रागद्वेष तो भया। साक्षोभृत ब्रह्मका स्वरूप काहेकों कहो 
हो, साक्षीभूत तो वाका नाम है जो स्वयमेव जेसे होय तैसें देख्या जान्या 
करे । जो इण्ट अनिष्ट मान उपजावे, नष्ट करे ताकों साक्षीभूत कैसे 
कहिए, जातें साक्षीभूत रहना अर कर्त्ता हर्ता होना ये दोऊ परस्पर 
विरोधी हैं। एककें दोऊ सम्भव नाहीं। बहुरि परमब्रह्मके पहिले तो 
इच्छा यहु भई थी कि “मैं एक हूं सो बहुत होस्यूं' लब बहुत भया। अब 
ऐसी इच्छा भई होसी जो “मैं बहुत हूं सो एक होस्य” सो जेसे कोऊ 
भोलेपते तें कार्यकरि पीछे तिस कार्यकों दूर किया चाहै, तैसें परमब्रह्म 
भो बहुत होय एक होनेकी इच्छाकरी सो जानिए है कि बहुत होनेका 
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कार्य किया होय सो भोलपनेहीतें क्रिया, आगामी ज्ञानकरि किया होता 
तो काहेकों ताके दूरि करनेकी इच्छा होती । 

बहुरि जो परमत्रह्मकी इच्छा बिना ही महेश संहार करे है तो 
यहु परमब्रह्मका वा ब्रह्मका विरोधी भया। बहुरि पूछें हैं यहु महेश 
लोककों कैसे संहार करे है। अपने अंगनिहीकरि संहार करे है कि 
इच्छा होंतें स्ववमेवही संहार होय है ? जो अपने अंगनिकरि संहार 
करे है तो सर्वका युगपत्‌ संहार कैसे करे है ? बहुरि याकी इच्छा होतें 
स्वयमेव संहार हो है तो इच्छा तो परभश्रहटम कीन्हीं थी, यातें संहार 
कहा किया ? 

बहुरि हम पूछें हैं कि संहार भए सर्व लोकविषे जीव अजीव थे 
ते कहां गये ? तब वह कहै है-जीवनिविषे भक्त तो ब्रह्म विष मिले, 
अन्य मायाविषै मिले । अब याकों पूछिये है कि माया ब्रह्मतें जुदी 
रहै है कि पीछें एक होय जाय है। जो जुदी रहै है तो शभ्रहमकत्‌ माया 
भी नित्य भई । तब अद्वेतब्रह्म न रह्मा । अर मायाब्रह्मम में एक होय 
जाय है तो जे जोव मायामें मिले थे ते भो मायाकी साथि ब्रह्ममें मिल 
गये तो महाप्रलय होतें सर्वका परमत्रह्ममें मिलना ठहरथा ही तो 
मोक्षका उपाय काहेकों करिए । बहुरि जे जीव मायामें मिले ते बहुरि 
लोकरचना भये वे ही जीव लोकविषें आवेंगे कि वे तो ब्रह्म में मिल 
गये थे कि नये उपजेंगे। जो वे ही आवेंगे तो जानिये है जुदे जुदे रहै 
हैं, मिले काहेकों कहो । अर नये उपजेंगे तो जीवका अस्तित्व थोरा 
कालपयंत ही रहै, काहेको मुक्त होनेका उपाय कीजिये। बहुरि बह 
कहै है कि पृथिवी आदिक है ते माय।विषें मिले हैं सो माया अमृर्तीक 
सचेतन है कि मूर्त्तीक अचेतन है। जो अमूर्त्तीक सचेतन है तो अमूर्त्तीक 
में मूर्तीक अचेतन कैसे मिलें ? अर मूर्तीक अचेतन है तो यहु ब्रह्ममें 
भिले है कि नाहीं जो मिले है तो याके मिलनेतै ब्रह्मम भी म॒र्ती क अचे- 
तनकरि मिश्रित भया । अर न मिल है तो अद्वैतता न रही। अर तू 
कहुंगा ये सर्व अमूर्त्तीक अचेतन हो जाय हैं तो आत्मा अर दरीरा« 
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दिककी एकता भई, सो यहु संसारी एकता माने हो है, याक्नों अज्ञानी 
काहेकों कहिए। बहुरि पूछे हैं - लोकका प्रलय होतें महेशका प्रलय हो 
है कि न हो है। ज। हो है तो वुगपत्‌ हो है कि आगे पीछ हो हैं। जो 
युगपत्‌ हो है तो आप नष्ट होता लोककों नष्ट कंसे करे । अर आगें 
पोछें हो है तो महेश लोककों नष्टकरि आप कहाँ रह्मा, आप भी तो 
सृष्टिविषे ही था, ऐसे महेशकों सृष्टिका संहारकर्तता माने हैं सो 
असम्भव है। या प्रकारकरि वा अन्य अनेक प्रकारनिकरि ब्रहम। विष्णु 
महेशकों सृष्टिका उपजावनहारा, रक्षा करनहारा, संहारकरनहारा 
मानना न बने तातें लोककों अनादिनिधन मानना । 

इस लोक विषें जे जोवादि पदार्थ हैं ते न्‍्यारे न्‍्यारे अनादिनिधन 
हैं। बहुरि [. नको अवस्थाक्री पलटनि हुवा करे है। तिस अपेक्षा उप- 
जते विनशते कहिये है। बहुरि जे स्वयं नरक द्।पादिक हैं ते अनादितें 
ऐसे हो हैं अर सदाकाल (सें ही रहेंगे। कदाचितू तू कहेया बिना 
बनाये ऐसे आकारादिक कंसें भये, थो भये होंथ तो बनाये ही होंय । 
सो ऐसा नाहीं है जातें भनादितें ही जे पाइये तहां तक॑ कहा। जेसें तू 
परमब्रह्ममका स्वरूप अनादिनिधन माने है तैसें ये जोबादिक वा स्व्॒गा- 
दिक अनादिनिधन मानिये हैं। तु कहेगा जावादिक वा स्वर्गादिक कंसें 
भये ? हम कहेंगे परमब्नह्मम कंसे भया। तू कहेगा इनकी रचना ऐसी 
कौनकरी ? हम कहेंगे परमब्रहमकों ऐसा कोन बनाया ? तू कहगा 
परमब्रहम स्वयंसिद्ध है; हम कहे हैं जीवादिक वा स्वर्गादिक स्वयंसिद्ध 
हैं; तु कहेगा इनकी अर परमतन्नहम्मकोी समानता कंसें सम्भव ? तो 
सम्भवनेविषें दृषण बताय। लोककों नवा उपजावना ताका नाश करना 
तिसबिषें तो हम अनेक दोष दिखाये । लोककों अनादि निधन माननेतें 
कहा दोष है ? सो तू बताय। जो तू परमब्रहम माने है सो जुदाहो कोई 
है नाहीं | ये संसारविषें जीव हैं ते हो यथार्थ श्ञानकरि मोक्ष मार्ग साध । 
तें सर्वेज्ञ वोतराग हो हैं। 

इहाँ प्रशद--जो तुम तो न्यारे न्यारे जीव अनादिनिधन कहो 
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हो। मुक्त भये पीछे तो निराकार हो हैं, तहाँ नयारे न्यारे कैसे 
सम्भव ? 

ताका समाधान--जो मुक्त भये पीछे सबंश्कों दीसे हैं कि नाहीं 
दीसे हैं। जो दीस हैं तो किछू आकार दीसता ही होगा। बिना 
भाकार देखें कहा देख्या अर न दीसे है तो क॑ तो वस्तु ही नाहीं, के 
सर्वेश्ञ नाहीं । तातें इन्द्रियज्ञानगम्य -.।कार नाहीं तिस अपेक्षा निरा- 
कार है अर सर्वज्ञ ज्ञानगम्य है तातें आकारवान्‌ है। जब आकारवान्‌ 
ठहरधा तब जुदा जुदा होय तो कहा दोष लागे ? बहुरि जो तू जाति 
अपेक्षा एक कहै तो हम भी मानें है। जैसे गेहूं भिन्‍न भिन्‍न हैं तिनकी 
जाति एक है ऐसे एक मानें तो किछ दोष है नाहीं। या प्रकार यथार्थ 
अरद्धानकरि लोकविषें सर्व पदार्थ अक्लृत्रिम जुदे जुदे अनादिनिधन 
मानने । बहुरि जो वृथा ही भ्रम्कार सांच झूंठ का निर्णय न करे तो 
तू जाने, तेरे श्रद्धान का फल तू पावेगा । 


ब्रह्म से कुलप्रवृत्ति श्रादि का प्रतिषेध 

बहुरि वे ही ब्रहमतें पुश्रपोक्रादिकरि कुसप्रधृत्ति कहै हैं। बहुरि 
कुलनिविष राक्षस मनुष्यदेव तियचनिक परस्पर प्रसृति भेद बतावें हैं। 
तहां देवतें मनुष्य वा मनुष्यते देव वा तिय॑चतें मनुष्य इत्यादि कोई 
माता कोई पताते कोई पुश्रपृशत्नी का 3पजना बतावे सो कैसे सम्भव ? 
बहुरि मनहीकरि वा पवनादिकरि वा वोयंसू घने आदिकरि प्रसूति 
होनी बतावें है सो प्रत्यक्षविरुद्ध भासे है। ऐसे होते पुश्रपोश्रादिकका 
नियम कंसे रह्मा ? बहुरि बड़े बड़े महन्‍्त॒निको अन्य अन्य मातापितातें 
भए कहै हैं। सो महत पुरुष कुशीलो माता पिताके कैसे उपजे ? यहु 

तो लोक॑विषें गालि है। ऐसा कि उनकी महतता काहेकों कहिए है । 

अ्रवतार मोमांसा 

बहुरि गणेशादिव की मेला भादि कर उत्पत्ति बतावे हैं वा 
काहुके अंग काहूक॑ जुरे बताव॑ है। इत्यादि बनेक प्रत्यक्ष विरुद्ध है हैं। 
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बहुरि चोईस अवतार* भए कहै हैं, तहां केई अवतारनिकों पृर्णाबतार 
कहैँ हैं। केईनिकों अशावतार कहै हैं। सो पूर्णावतार भए तब ब्रह्म 
अन्यन्र व्यापक रहया कि न रह्या। जो रह्या तो इनअवतारनिकों 
पूर्णांवतार काहेकों कहो । जो (व्यापक) न रहया तो एतावन्मात्र ही 
ब्रह्म रहया । बहुरि अंध्ावतार भए तहाँ ब्रहम का अंश तो सर्वेत्र 
कहो हो, इन विषें कहा अधिकता भई ? बहुरि कार्य तो तुच्छ तिसके 
वास्ते आप ब्रहमम अवतार घार्‌या कहैं सो जानिये है। बिना अवतार 
धारें भ्रह्मकी शक्ति तिस कार्यके करनेकी न थी। जातें जो कार्य 
स्तोक उद्यमतें होइ तहां बहुत उद्यम काहेकों करिए ? बहुरि 
अवतारनिविषें मच्छ कच्छादि अवतार भये सो किचित्‌ कार्य करने के 
अ्थि हीन तियंच पर्यायरूप भये, सो कंसे सम्भवे ? बहुरि प्रहलादके 
अधि नरसिंह अवतार भये सो हरिणांकुशकों ऐसा काहेकों होने दिया 
अर कितेक काल अपने भकक्‍तोंको काहेंकों दुःख द्याया । बहुरि ऐसा रूप 
काहेंकों घर्‌या । बहुरि नाभिराजाक वृषभावतार भया बतावें हैं सो 
ताभिकों पुत्रपनेका सुख उपजावनेकों अवतार घार्‌या । घोरतपक्चरण 
किस अर्थि किया। उनकों तो किछु साध्य था ही नाहीं । अर कहेगा 
जगत्के दिखवानेकों किया तो कोई अवतार तो तपथ्चरण दिखावे, 
कोई अवतार भोगादिक दिखावे, जगत किसकों भला जानि लागे । 


बहुरि (वह) कहे है--एक अरहंत नामका राजा भया >< सो 
वृषभावतारका मत अंग्रीकारकरि जैनमत प्रगट किया सो ज॑नविषे 
कोई एक अरहूंत भया नाहीं । जो सर्वेज्ञणद पाय पूजन योग्य होय 





* सनत्कुमार १ शूकरावतार २ देवधि नारद ३ नर नारायण ४ कपिल 
५ दत्तात्रय ६ यज्ञपुरुष ७ ऋषभावतार ८ पृथु अवतार € भत्स्य १० 
कच्छप ११ धन्वन्तरि १२ मोहिनी १३ नृतत्तिहावतार १४ वामत १५ 
परशुराम १६ व्यास १७ हंस १८ रामावतार १६ कृष्णावतार २० हयग्रीव 
२६ हरि २२ बुद्ध २३ और कल्कि ये २४ अवतार माने जाते हैं । 
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ताहीका नाम अहूंत्‌ है। बहुरि रामकृष्ण इन दोउ अवता रनिकों मुख्य 
कहैँ हैं सो रामावतार कहा किया। सीताके अथि विलापकरि रावणसों 
लरि वाकू मारि राज किया । अर कुष्णावतार पहिलें गुवालिया होह 
परस्शच्नो मोपिकानिके अथि ताना विपरीति निद्य चेष्टाकरी)<, पीछें 
जरासिधु अदिकों मार राजकिया। सो ऐसे कार्य करते में कहा 
सिड्धिभई। बहुरि रामकृष्णादिका एक स्वरूप कहैँ। सो बीचमें इतने 
काल कहां रहे ? जो ब्ह्मविष रहे तो जुदे रहे कि एक रहे। जुदे रहे 
तो जानिए है, 0 ब्रह्मतें जुदे रहै हैं। एक रहे तो राम ही कृष्ण भया 
सीता ही रुकमणी भई इत्याद कसे कहिए है। बहुरि रामावतारविवें 
तो सीताकों मुख्य करें अर कष्णावतार!वर्षे सीताकों रुकमणी भई क हैं 
अर ताको तो प्रधान न कहैं, राधिका कुमारी ताको मुख्य करें। बहुरि 
पूछें तब कहैँ राधिका भक्त थी, सो निजस्त्रीकों छोरि दासीका मुख्य 
करना कैसे बनें ? बहुरि कृष्णक॑ तो राधिकासहित परस्न्नी सेवनके 
सर्व विधान भए सो यहु भक्त कंसी करी, ऐसे काय तो महानिद्य हैं। 
बहुरि रुकमणी को छोर राधा को मुख्य करी, सा परस्त्री सेबनकों 
भला जाति करी होसी । बहुरि एक राधा विष ही बआासक्त न भया, 
अन्य गोपिका कुब्जा* आंद अनेक परस्त्रीनिविषे भी आसक्त भया। 
सो यहु अवतार ऐसेही कार्यका अधिकारी भया। बहुर कहैं-- लक्ष्मी 
बांकी स्त्री है अर धना।दककों लक्ष्मी कहेँ सो ये तो पृथ्वी आदि विदधें 
जेसें पाषाण घूलि है तैसे ही रत्न सुवर्णादि धन देखिये है। जुदो ही 
लक्ष्मी कोन जाका भर्तार नारायण है। बहुरि सीतादिकर्का माया का 
स्वरूप कहैँ सो इन वि आसक्त भये तब मायाविषें आसकत कंसे न 
भया । कहाँ ताई कहिये जो निरूपण करें सो विरुद्ध करें। परन्तु 
जीवनिकों भोगादिककी वार्ता सुहावं, तातें तितका कहना बल्लभ लागे 
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है। ऐसे अवतार कहे हैं, इनको ब्रह्मस्वरूप कहैं हैं। बहुरि ओरमिकों 
भी ब्रहमस्वरूप कहे हैं। एक तो महादेवकों ब्रह्मस्वरूप माने हैं ताको 
योगी कहै हैं, सो योग किस अथि गह्मा। बहुरि मृगछाला भस्मी धारें 
हैं सो किस अर्थीधा रो है। बहुरि रुण्डमाला पहरें हैं सो हाड़का 
छीवना भी निश्व है ताकों गलेमें किस अर्थि धारें हैं। सर्पादि सहित 
है सो यामें कोन बड़ाई है । आक धतूरा ख्ाय है सो यामें कौन भलाई 
है। तरिशूलादि राखं है सो कौनका भय है। बहुरि पार्वती संग लिये 
है सो योगी होय स्त्रीराखे सो ऐसा विपरोतपना काहेकों किया। 
कामासक्त था तो घरही में रह्मा हाता । बहुरि बाने नाना प्रकार 
विपरीत चेष्टा कीन्हा ताका प्रयोजन तो किछू भासे नाहीं बाउलेकासा 
कत्तंब्य भांस ताकों ब्रह्मस्वरूप कहें । 

बहुरि कबहूं कृष्णको याका सेवक कहूँ, कबहूं याकों कृष्णका 
सेवक कहै । कबहूं दोऊनिकों एक हू। कहूँ, किछू ठिकाना नाद्ठी । बहुरि 
सूर््यादिककों ब्रह्मका स्वरूप कहेँ । बहुरि एसा कहें जा विष्णु कद्या 
सो घातुनिविषें सुवर्ण, वृक्षनिविषें कल्पवृक्ष, जुबा विष हूठ इत्यादि 
में मैं हो हुँ सो किछू पृबोपर बिचारे नाहां। कोई एक अगकरि केई 
संसारी जाकों महंत मादे ताद्दीको ब्रह्ममका स्वरूप कहै । सा ब्रह्म 
स्वंब्यापी है तो ऐसा विशेष काहकों किया। अर सूर्थादिविषेंवा 
सुवर्णादिविषं ही ब्रहम है तो सूये उजारा कर है, सुवर्ण धन है इत्या।द 
गुणनिकरि ब्रह्म मान्या सो सूर्यवत्‌ दोपादिकभी उजाला करे हैं, 
सुवर्णवत्‌ रूपा लोहा आदि भी धन हैं इत्यादि गुण अन्य पदाथनिविधें 
भी हैं तिनकों भी ब्रहम मानो। बड़ा छोटा मानो परन्तु जाति तो 
एक भई। सो झूंठी महंता ठह्दरानेके अथि अनेक प्रकार युक्ति 
बनावे हैं। 

बहुरि अनेक ज्वालामालिनी आवि देवी तिनकों मायाका स्वरूप 
कहि हिसादिक पाप उपजाय पूजना ठहरावें हैं सो माया तो निश्च है 
ताका पूजना कंसे सम्भवे ? जर हिसादिक करना कंसें भला होय ? 


(दे मोकसार्ग-प्रकाशेके 
बहुर गऊ सरप आदि पशु अभक््य भक्षणादिसहित तिनको पृज्य कहैं। 
अग्नि पवन जलादिककों देव ठहराय पूज्य कहैं। वृक्षादिककों धरुक्ति 
बनाय पृज्य कहैँ । बहुत कहा कहिए, पुरुषलिगी नाम सहित जे होय 
तिनविषें ॥रहमकी कल्पना करें अर स्त्रीलिगी नाम सहित होय तिनि 
विधें मायाकी कल्पनाकरि अनेक वस्तुनिका पूजना ठहरावें हैं। इनके 
पूजे कहा होगा सो किछू विचार नाहों। झूठ लोकिक प्रयोजनके 
कारण ठहराय जगतकों प्रभाव हैं। बहुरि वे कहे है--विघाता शरीर- 
कों घड़े है, बहुरि यम मार है, मरते समय यम के दूत लेने भव है, 
मृए पीछे भाग विष बहुत काल लागे है, बहुरि तहाँ पुण्य पाप का लेखा 
करें हैं, बहुरि तहाँ दंडांदक दे है। सो ए काल्पत झूठी युक्त है। 
जीव तो समय समय अनन्ते उपजे मर तिनका युगपत ऐसे होना कंसे 
सम्भव ? अर ऐसे माननेका कोई कारण भी भासं नाहीं । 
बहुरि भूये पीछें श्राद्धादिककरि वाका भला होना कहै सो 
जीवता तो काहूके पुण्य-पापकरि कोई सुखी दुःखी होता दीसे नाहीं, 
मूये पीछे कैसे होइ। ये युवित मनुष्यनिकों भ्रमाय अपने लोभ साधने 
के अधि बनाई है। कीड़ी पतंग सिहादिक जीव भी तो उपजें मरे हैं, 
उनको तो प्रलय के जीव ठहरावें। सो जंसें मनुष्वादिकर्क जन्म मरण 
होते देखिए है, तैसे ही उनके होते देखिये है। झूंठी कल्पना किये कहा 
सिद्धि है ? बहुरि वे शास्त्रनिदिषें कथादिक निरूप॑ हैं तहां विचार 
किए विरुद्ध भासे । 


यश्षमें पशुहिसा का श्रतिषेध 
बहुरि यशादिक करना धर्म ठहराबे हैं। सो तहां बड़े जीव 
तिति का होम कर हैं, अम्यादिक का महा आरम्भ करे हैं तहां जीव- 
धात हो है सो उनहीके शास्त्रविषे बा लोकविषें हिसाका निषेध है सो 
ऐसे निर्देय हैं किछू गिने नाहीं। अर कहैं--' यज्ञाथ पदाव: सब्टा:” ए 
यज्ञ है के अधि पथ बनाए हैं। तहां घात करते का दोष नाहों । बहुरि 
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मेघादिकका होना, शत्रु आदिका विनाश्न इत्यादि फ़ल दिखाय अपने 
लोभके अधि राजादिकनिकों प्रमावे । सो कोई विषतें जीवना कहै «) 
प्रत्यक्ष वि्ड्ध है। तैसे हिसा किये धर्म अर कार्यंसिद्ध कहना प्रत्यक्ष 
विरुद्ध है। परन्तु जिनकी हिसा करनी कही, तिनकी तो किछ शक्ति 
नाहीं, उनकी काहूकों पीर नाहीं । जो किसी शक्तिवान्‌ वा इष्ट का 
होम करना ठहराया होता तो ठीक पड़ता । बहुरि पाप का भय नाहीं 
तातें पापी दुर्बंलके घातक होय अपने लोभके अथि अपना वा अन्यका 
बुरा करनेविषे तत्पर भये हैं। 

बहुरि ते मोक्षमार्ग भक्तियोग अर शानयोग करि दोय प्रकार 
प्ररूपे हैं। अब भक्तियोग करि मोक्षमार्ग १हैं ताका स्बरूप कहिये 
हैं :-- 

भक्तियोग मोमांसा. 

तहां भक्ति निगुण सग्रुण भेदकरि दोय प्रकार कहै हैं! तहाँ 
अद्वेत परबहम की भवित करनी सो निगु णभवित है। सो ऐसे करें 
हैं-तुम निराकार हो, निरंजन हो, मन बचन ६ अगोचर हो, अपार 
हो, सर्वेध्यापी हो, एक हो, स्वके प्रतिपालक हो, अधमउधारण हो, 
सं के कर्ता हर्त्ता हो इत्यादि विधोषणनिकरि गुण गावें हैं। सो इन 
विषें केई तो निराकारादि विशेषण हैं सो अभावरूप हैं तिनकों सर्वथा 
माने अभाव ही भासे | जातें आकारादि बिना वस्तु कंसे होई । बहुरि 
केई स्वेब्यापी आदि विशेषण असम्भवपना पूर्वे दिखाया ही है। बहुरि 
ऐसा कहें जो जोव बुद्धिकरि मैं तिहारा दास हूं, थ्ास्त्रदृष्टिकरि 
तिहारा अ छ॒ हूं, तत्त्वबृद्धिकरि 'तू ही मैं हूं! सो ये तीनों ही श्रम हैं। 
यहु भक्तिकरनहारा चेतन है कि जड़ है। जो चेतन है तो यहु चेतना 
बहमकी है कि इसहीकी है। जो बहमकी है तो मैं दास हूं ऐसा मानना 
वो चेतनाहीके हो है सो चेतना बह्मका स्वभाव ठहरभा अर स्वभाव 
स्वभावीक तादात्म्यश्रम्बन्ध है। वहां दास अर स्वामी का सम्बन्ध 
कंसे बने ? दास स्वामी का सम्बन्ध तो भिन्‍्न पदार्थ होय तब ही बने । 
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बहुरि जो यहु चेतना इसहीकी है तो यहु अपनी 'बेतनाका ध्ती जुदा 
पदार्थ ठहर॒या तो मैं अंश हूँ वा “जो तू है सो मैं हैँ” ऐसा कहना झूंठा 
भया । बहुरि जो भक्ति करणहारा जड़ है तो जड़क॑ बुद्धिका द्वोना 
असम्भव है ऐसी बुद्धि कंसे भई । तातें “मैं दास हूं' ऐसा कहना तो 
तब ही बने जब जुदे-जुदे पदार्थ होंयग। अर "तेरा मैं अंश हूं' ऐसा 
कहना बने हा नाहीं । जातें 'तू* अर 'मैं' ऐसा तो भिन्‍न होय तब ही 
बने, सो अक्य अद्यी भिन्‍न कंसे होय ? अंशी तो कोई जुदा वस्तु है 
नाहीं, अ शनिका समुदाय सो ही अंशी है। अर तु है सो मैं हूं, ऐसा 
बचन ही विरुद्ध है। एक पदार्थ वियवें आपो भो माने अर वाको पर भी 
माने सो कंसे सम्भवे । तातें भ्रम छोड़ि निर्णय करना। बहुरि केई 
नाम ही जपे है सो जाका नाम जपें ताका स्वरूप पहिचाने बिता केवल 
नामही का जपना कंसें कार्यकारी होय। जो तू कहेगा, नामहोका 
अतिशय है तो जो नाम ईश्वरका है सो ही नाम किसी पापी धरधा, 
तह्ां दोऊनिका नाम उच्चारणविबे फलकी समानता होय सो कंसें 
बने । तातें रवरूपका निर्णयकरि पीछे भक्त करने योग्य होय ताकी 
भवित करनी । ऐसे नियु णभक्तिका स्वरूप दिखाया। 


बहुरि जहां काम क्रोधादिकरि निपजे कार्यनिका वर्णनकरि 
स्तुत्यादि करिए ताको सगुणभकित कहै हैं। तहां सगुणभक्तिविषें 
लोकिक शवृज्भार वर्णन जैसे नायक तायिकाका करिये तैसे ठाकुरठकु- 
रानीका वर्णन करें हैं। स्वकोया परकीया स्त्रीसरबन्धी सयोगवियोग- 
रूप सर्वव्यवहार तहां निरूपें हैं। बहुरि स्नान करती स्त्रीका वस्त्र 
चुरावना, दधि लूटना स्त्रीनिके पग्मां पड़ना, स्त्रीनिके आगे नाचना 
इत्यादि जिन कार्यनिकों संसारी जीव भी करते लॉज्जत होंय तिनि 
कार्यनिका करना ठहराबें हैं। सो ऐसा कार्य अतिकाम पीड़ित भएह्ी 
बने बहुरि युद्धादिक किये कहें तो ए क्रोध के कार्य हैं। अपनी महिमा 
दिखावने के अर्थि उपाय किये कहैं सो ए भान के कार्य हैं। अनेक छल 
किये कहैँ सो मायाके कार्य हैं। विषय सामग्री प्राप्तिके अथि यत्न किये 
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कहैँ सो ए लोभके कार्य हैं। कौतृहलादिक किये कहैँ सो हास्थादिकके 
कार्य हैं । ऐसे कार्य क्रोधादिकरि युक्त भये हो बने। या प्रकार काम 
क्रोधा दिकरि निपजे कार्य निको प्रगटकरि कहैँ, हम स्तु। करे हैं। सो 
काम क्रोधादिके कार्य हो स्तुतियोग्य भए तो निद्च कोन ठहरेंगे | 
जिनको लोकवियें, शास्त्रविषें अत्यन्त निन्‍दा पाइये तिनि कार्य निका 
वर्णनकरि स्तुति करना तो हस्तचुगलकासा कार्य भया । हम पूछें हैं-- 
कोऊ किसीका नाम तो कहै नाहीं अर ऐसे कार्यनिहीका निरूपण करि 
कहैं कि किसीने ऐसे कार्य किये हैं, तब तुम वाकों भला जानो कि बुरा 
जानो। जो भला जानो तो पापी भले भये, बुरा कोन रहया । बुरे 
जानो तो ऐसे कार्य कीई करो सो ही बुरा भया । पक्षपात रहित न्याय 
करो : जो पक्षपातकरि कहोगे, ठाकुरका ऐसा वर्णन करना भी स्तुति 
है तो ठाकुर ऐसे कार्य किस अथि किये । ऐसे निश्चकार्ये करनेमें कहा 
सिद्धी भई ? कहोगे, प्रवत्ति चलायनेके अथि किये तो परस्त्री सेवन 
आदि निश्वकार्य निकी प्रवृत्ति चलावनेमें आपक वा अन्यके कहा नफा 
भया | तातें ठाकुरके ऐसा कार्य करना सम्भव नाहीं। बहुरि जो 
ठाकुर कार्य न किये तुम ही कहो हो, जामें दोष न था ताकों दोष 
लगाया, तातें ऐसा वर्णन करना तो निदा है, स्तुति नाहीं । बहुरि 
स्तुति करतें जिन गुणतिका वर्णन करिये तिस रूप ही परिणाम होंय 
वा तिनही वि्षे अनुराग आवे। सो काम क्रोधादि कार्यनिका वर्णन 
करिये तिस रूप ही परिणाम होंय वा तिनही विषें अनुराग आवे । सो 
काम क्रोधादि कार्यनिका वर्णन करता आप भी कामक्रोधादिरूप होय 
अथवा कामक्रोधादि विषें अनुरागी होय तो ऐसे भाव तो भले नाहीं । 
जो कहोगे, भक्त ऐसा भाव न करें हैं तो परिणाम भये बिना वर्णन 
केसे किया । तिनका अनुराग भये बिना भक्त कैसे करी | सो ए भाव 
ही भले होंग तो ब्रह्मचयेंकों वा क्षमादिककों भले काहेकों कहियें। 
इनके सो परस्पर प्रतिपक्षीपना है। बहुरि सगुण भक्ति करने के अथि 
राम कृष्णादिककी मूर्ति भी श्यंगारादि किये वक्रत्वादि सहित स्त्री 
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आदि संग लिये बनावें हैं, जाकों देखते ही काम्क्रोधादि भाव प्रमठ 
होय आवे अर महादेवके लिगहीका आकार बनावें हैं। देखो विडम्बना, 
जाका नाम लिये लाज आवे, जगत्‌ जिसको ढांकया राजे ताके 
आकारका पूजन करावें हैं। कहा अन्य अज्भ वाके न थे ? परन्तु धनी 
विडम्बना ऐसे हो किये प्रगट होप । बहुरि सगुणभक्तिके अधि बाता 
प्रकार विषगसामग्री भेलो करें। बहुरि नाम तो ठाकुरका करे अर 
तिनकों आप भोगवे । भोजनादि बनावे बहुशि ठाकुरकों भोग लगाया 
कहे, पीछे आप हो प्रसादको कल्पना करि ताका भरक्षणादि करें। सो 
इहाँ पूछिये है, प्रथम तो ठाकुरके क्ष्रा तृषा पोड़ा होसी। न होइ तो 
ऐसो कल्पना कैसें सम्भव । अर क्षुधादिकरि पोडित होय सो व्याकुल 
होइ तब ईश्वर दः:खो भया, ओरका दुःख कैसें दूरि करे। बहुरि 
भोजनादि सामग्रो आप तों उनके अथि अपण करो, सो करी, पीछे 
प्रसाद तो ठाकुर देवे तब होगण, आपहो का तो किया न होय । जैसे 
कोऊ राजाको भेंट करि पीछें राजा बक्से तो वाकों ग्रहण करना योग्य 
अर आप राजा को भेंट करे अर राजा तो किछ कहै नाहीं, आप ही 
'राजा मोकं बकसी' ऐसे कहि वाकों अज्भीकार करें तो यहु ख्याल 
(खेल) भया । तेसे हहां भो ऐसें किये भक्ति तो भई नाहीं, हास्य 
करना भया | बहुरि ठाक्र अर तू दोय हो कि एक हों । दोय हो तो 
तेनें भेंट करी, पीछें ठाकुर बकसे सो ग्रहण कीजे, आप हो तेैँ ग्रहण 
काहेकों करे है। अर त कहेगा ठाकुरकी तो मूर्ति है तातें मैं ही कल्पना 
करूं हूं, तो ठाकुरका करने का कायें ते हो किया तब त्‌ हीं ठाकुर 
भया । बहुरि जो एक हो तो भेंट करनी, प्रसाद कहना झूठा भया। 
एक भए यह व्यवहार सम्भबे नाहीं तातें भोजनासक्त पुरुषनिकरि 
ऐसो कल्पना करिये है। बहुरि ठाकुरके अर्थि नृत्य गानादि करावना, 
शीत ग्रीष्म बसंत आदि ऋतुनिविषें संसारोनिक सम्भवती ऐसी विषय 
सामग्री भेली करनो इत्यादि कार्य करे । तहां नाम तो ठाकुर का लेना 
अश इल्द्रियनिके विषय अपने पोषने सो विषयासक्त जोवनिकरि ऐसा 
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उपाय किया है। बहुरि जन्म विवाहादिक को सोवता जागना इत्यादि 
की कल्पना तहां करे है सो जैसे लड़को गुड गुड़ोनिका ख्याल बनाय 
करि कोत्‌ हल करे, तेंसें यहु भी कोतुहल करना है। किछू परमार्थ रूप 
गुण है नाहीं। बहुरि लड़के ठाकुरका स्वांग बनाय चेष्टा दिखावें। 
ताकरि अपने विषय पोधे अर कहैं यहु भी भक्तित है, इत्यादि कहा 
कहिए । ऐसो अनेक विपरंतता सगुग भक्त जिषें पाई? है| ऐसे दोप 
प्रकार भक्तिकरि मोक्ष मार्ग कहैं स़्ो ताकों मिथ्या दिखाया । 

अब अन्य मत प्रहपित ज्ञानयोगकरि मोमप्र्गंका स्ररछूय 
बताइये है-- 

जशानयोग मीमांसा 

एक अद्वेत सर्षेव्यापी परब्रहम को जानना ताकों ज्ञान कहें हैं 
सो ताका मिथ्यापना तो पूर्वे कह ही है। बहुरि आपकों सबंधा शुद्ध 
ब्रट्प्रस्वछूप मानना, कामक्रोधादिक व शरोरादिककों भ्रम जानना 
तातों ज्ञान कहै हैं सो यहूु भ्रम है। आप शुद्ध हैं तो मोक्षका उपाय 
काहेकों करे है। आप शुद्धन्रहम ठहरथा तत्र कतंत्य कहा रहा ? 
बहुरि प्रत्यक्ष आपके कामक्रोधादिक होते देखिये है अर शरोरादिकका 
संयोग देखिये है सो इनिका अभाव होगा तब होगा, वत्तमान विदे 
इनिका सद्भाव मानना भ्रम केसे भया ? बहुरि कहै हैं, मोक्षका 
उपाय करना भी भ्रम है। जैसें जेवरी तो जेबरी ही है ताकों सर्प 
जाने था सो भ्रम था--भ्रम मेटें जेवरी ही है ' तंसें आप तो ब्रह्म ही 
है, आपको अशुद्ध जाने था सो भ्रम का, भ्रम मेटें आप ब्रह्म ही है। 
सो ऐसा कहना मिथ्या है। जो आप शुद्ध होय अर ताको अशुद्ध जाने 
तो म्रम अर आप कामक्रोधादिसहित अशुद्ध होय रह्मा ताकों अधाद्ध 
जाने तो भ्रम कंसे होइ। शुद्ध जाने भ्रम होइ सो झूठा प्रम-करि 
आपको शुद्धब्रह्म माने कहा सिद्धि है। बहुरि तू कहेगा, ये काम 
क्रोधादिक तो मनके धर्म हैं बृह्मन्यारा है तो तुझक्‌ पूछिये है--मन 
तेरा स्वहृप है कि ताहों । जो है तो काम क्रीधांदिक भी तेरे ही भये । 
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अर नाहीं है तो तु ज्ञान स्वरूप है कि जड़ है। जो शञानस्वरूप हैतो 
बेरे तो ज्ञान मन वा इन्द्रिय द्वारा ही होता दोसे है। इनि बिना कोई 
ज्ञान बतावे तो ताकों जुदा तेरा स्वरूप मानें सो भासता नाहीं। बहुरि 
मन ज्ञाने' धातुतें मन शब्दनिपर्ज है सो मन तो शानस्वरूप है। सो 
यहु ज्ञान किसका है ताकों बताय सो जुदा कोऊ भासे नाहीं। बहुरि 
जो तू जड़ है तो ज्ञान बिना अपने स्वरूपका विचार केसे करे है, यहु 
बने नाहीं। बहुरि तू कहै है, बृह्मन्यारा है सो वह न्यारा बुह्दा तू ही है 
कि और है। जो तू हो है तो तैरे 'मैं बृहम हूं! ऐसा मानने वाला जो 
ज्ञान है सो तो मन स्वरूप ही है, मनतें जुदा नाहीं अर आपा मानना 
आप ही विषें होय । जाक़ों न्यारा जाने तिसविषें आपा मान्यो जाय 
नाहीं | सो मनतें न्‍्यारा बहा है तो मनरूप ज्ञान बूह्माविषै अ।पा काहे- 
को माने है। बहुरि जो ब्रह्त और ही है तो तू बरह्मविषें आपा काहेकों 
मानै तातें श्रम छोड़ि ऐसा जानि, जैसें स्पर्शनादि इन्द्रिय तो शरीर 
का स्वरूप है सो जड़ है, याके द्वारि जो जानपनो हो है सो आत्माका 
स्वरूप है; तैसें ही मन भी सूक्ष्म परमाणूनिका पुओ्ज है सो शरीर 
हीका अंग है, ताके द्वारि जानपना हो है वा कामक्रोधादि भाव हो 
सर्य आत्माका स्वरूप है। विशेष इतना-जानपनाँ तो निज स्वभाव है, 
काम क्रोधादिक उपाधिक भाव हैं तिसबरि आत्मा अशुद्ध है। जब 
कालपाय काम क्रोधादिक मिटेंगे अर जानपनाके इन मन इन्द्रियनका 
आधीनपना मिटेगा, तब केवल ज्ञानस्वरूप आत्मा शुद्ध द्वोगा। ऐसे 
ही बुद्धि अहंकारादिक भी जानि लेने, जातें मन अर बृडधादिक 
एकार्थे हैं अर अहंंकारादिक हैं ते काम क्रोधादिकवत्‌ उपाधिक भाव 
हैं। इनिकों आपते भिन्‍न जानना भ्रम है। इनकों अपने जानि उपाधिक 
भावनिके अभाव करनेका उद्यम करना योग्य है; बहुरि जिनितें 
इनिका अभाव न होय सक॑ अर अपनी महंतता चाहें ते जीव इनिकों 
अपने न ठहराय स्व ब्छन्द प्रवर्तें हैं। काम क्रोधादिक भावनिको बधाय 
विषयसामग्रोनिविषे वा हिसादिकार्यनिविष तत्पर हो हैं। बहुरि अहूं- 
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कारादिक का त्यागकों भी अन्यथा मानें हैं। सर्वेकों परग्रह्न मानना, 
कहीं आपो न मानमों ताकों अहंकारका त्याग बतावें सो मिथ्या है 
जातें कोई आप है कि नाहीं । जो है ता आपविधे आपो कंसे न मानिए, 
जो आप नाहीं हैं तो सबंको ब्रह्म कोन माने है ? तातें शरीरादि पर 
विषे अहंबृद्धि न करनी, तहां करता न होना सो अहंकार का त्याग 
है। आप विषें अहंबृद्धि करनेका दोष नाहीं। बहुरि सर्वकों समान 
जानना, कोई वियें भेद न करना ताकों रागद्वेषका त्याग बतावे हैं सो 
भी मिथ्या है। जातें सर्व पदार्थ समान हैं नाहीों। कोई चेतन है कोई 
अचेतन है कोई कैसा है कोई कसा तिनिकों समान कंसें मानिए ? तातें 
परद्रव्यनिकों इष्ट अनिष्ट न मानना सो रागद्ेषका त्याग है । 
पदार्थ निका विशेष जानने में तो किछू दोष नाहीं। ऐसे ही अन्य मोक्ष- 
मार्गेरूप भावनिक अन्यथा कल्पना करें हैं। बहुरि ऐसी कल्पनाकरि 
कुशील सेवे हैं, अभक्ष्य भखे हैं, वर्णादि भेद नाहीं करें हैं, हीन किया 
आधर हैं इत्यादि विपरीतरूप प्रवर्तें हैं। जब कोऊ पूछे तब कहै हैं, ये 
तो क्री रका धर्म है अथवा जेसी प्रालब्धि है तेसें हो है अथवा जेसे 
ईदवरकी इच्छा हो है तेसें हो है, हमको तो विकल्प न करना। सो 
देखो झूँठ, आप जानि जानि प्रवर्ते ताकों तो शरीर का धर्म बताव॑। 
आप उद्यमी होय कार्य करे ताकों प्रालब्धि कहै। आप इच्छाकरि सेवे 
ताकों ईश्वरकी इच्छा बताये । विकल्प करे अर कहै हमको तो विकल्प 
न करना । सो घर्मका आश्रय लेय विषयकषाय सेवे, तातें ऐसी झूंठी 
युव्ति बनावे है। जों अपने परिणाम किछू भी न मिलावे तो हम याका 
करेंव्य न मानें । जेसें आप ध्यान घरे तिष्ठे है, कोऊ अपने ऊपरि 
वस्त्र गेरि गया सहाँ आप किछ सुखी न भया, तहाँ तो ताका कत्तंव्य 
नाहीं सो साँच अर आप वस्त्रकों अ गीकारकरि पहरे, अपनो शीता- 
दिक वेदना मिटाय सुखी होय, तहां जो अपना कत्तेव्य माने नाहीं सो 
केसे सम्भव । बहुरि कुशील सेवना अभक्ष्य भखणा इत्यादि कार्य तो 
परिणास मिले बिना होते ही नाहीं। तहाँ अपना कत्तेंव्य कंसेन 
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मानिए । तातें जो काम क्रोधादिका अभाव ही भया हो तो तहाँ किसी 
क्रियानिविषे प्रवृत्ति सम्भव हो नाहीं । अर जो कामक्रोधादि पाईये है 
तो जैसे ये भाव थोरे होंय तैसें प्रवृत्ति करनी । स्वछन्द होय इनिको 
बघावना युक्‍त नाहीं । 


पवनादि साधन द्वारा ज्ञानो होने का प्रतिधेष 

बहुरि कई जीव पवनादिका साधनकरि आपकों शानी माने हैं 

तहां इडा सुषुम्णारूप नासिकाद्वा रकरि पवन निकसे, तहां धर्णादिक 

पेदनितें पवन होकों पथ्वा तत्त्वादिकरूप कल्पना करे हैं। ताका 

विज्ञानकरि किक साधनतें निमित्तका ज्ञान होय तातें जगतकों इष्ट 

अनिष्ट बतावे, आप महंत कहावे सो यह तो लो+क कार्य है, किछू 

मोक्षमार्ग नाहीं। जीवनिको इष्ट अनिष्ट बताय उनके राग द्वेष 

बधावै अर अपने लोभादिक निपजावे, यामें कहा सिद्धि है ? बहुरि 
प्राणायामादिका साधन करे, पवनकों चढ़ाय समाधि लगाई कहै, सो 
यह तो जैसे नट साधनतें हस्तादिक करि क्रिया करे तैसें यहां भो 
साधनतें पवनकरि क्रिया करी । हस।दिक अर पवन ए तो शरीर ही 
के अज्भ हैं। इनिके साधनतें आत्महित केसे से ? बहुरि तू कहेगा-- 
तहाँ मनका विकल्प मिट है, सुख उपजे है, यमके वशोभूतपना न हो 
है सो यह मिथ्या है। जेसें निद्राविधें चेतनाको प्रवृत्ति मिट है तेसें 
पत्रन साधनतें यहां चेतनाकी प्रवृत्ति मिटे है। तहां मनको रोकि 
राख्या है, किछ वासना तो भिटी नाहीं । तातें मनका विकल्प मिट्या 
न कहिये अर चेतना बिना सुख कौन भोगवे है तातें सुख उपज्या न 
कहिये | अर इस साप्रनवाले तो इस क्षेत्रविषें भये हैं तिन विषें कोई 
अमर दोसता नाहीं | अग्नि लगाएं ताका भी मरण होता दोसे है तातें 
ममके वशीभूत नाहीं, यह झूठी कल्पना है। बहुरि जहाँ साधन विध्ें 
किछ चेतना रहै अर तहां साधनतें शब्द सुने, ताकों अनहद नाद 
बताये । सो जैसे वीणादिकके शब्द सुननेतें सुख मानना तैसे तिसके 
सुननेतें सुख मानना है। इहां तो विधयपोषण भया, परमार्थतो किझू 
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नाहीं । बहुरि पवन का सिकसने पैठने विद “सोहं” ऐसे शब्दको 
कल्पमाकरि ताको 'अभपा भ.प' कहै हैं । सो जैसे तोतरके श्ब्दविषें 
'्‌ ही! शब्दछी कल्पना करे है, किछ तोतर अर्थ अवधारि ऐसा शब्द 
कहता नाहीं । तेसे यहां 'सोह ” शब्द की कल्पना है, किछू पवन अर्थ 
अवधारि ऐसा शब्द कहता ताहीं | बहुरि क्षब्दके ज़पने सुनने हो तें 
तो किछू फलप्राप्ति नाहीं, अर्थ अवधारि फलप्राप्ति हो है।सो 
'सोह' शब्दका तो अर्थ यहु है 'सो5हूं छू यहां एंसो अप्रेक्षा चाहिए 
है, 'सो' कौन ? तब ताका निर्णय किया चाहिए | जातें तत्‌ शब्दक 
अर यत्‌ शब्दके नित्य सम्बन्ध है। तातें वस्तुका निर्णयकरि ताविषें 
अहंबुद्धि धारने विषें 'सोह” शब्द बने । तहां भो आपकों आप अनुभबे, 
तहां तो 'सोह' शब्द सम्भवे नाहीं। परकों अपने स्वरूप बतावनेबियें 
'सोह” शब्द सम्भवे है। जैसे पुरुष आपकों आप जानें, तहां 'सो हूं छूं' 
ऐसा काहेकों विचारे। कोई अन्य जो१व आपकों न पहचानता होय 
अर कोई अपना लक्षण न पहचानता होय, तब वाकूं कहिए 'जो ऐसा 
है सो में हूं! तेसें हो यहां जानना । बहुरि केई ललाट भोंह अर नासि- 
काके अग्नके देखनेका साधनकरि त्रिकुटी आदि का ध्यान भया कहि 
परमार्थ माने सो नेत्रकी पूतरी फिरे मूर्त्तीक वस्तु देखी, यामें कहा 
सिद्धि है। बहुरि एंसे साधननितें किचित्‌ अठीत अनागतादिकका 
ज्ञान होय वा वचनसिद्धि होय वा पृथ्वी आकाशादिविषें गमना- 
दिककी शक्ति होय वा शरोरविषें आरोग्यतादिक होय तो ए तो सर्व 
लौकिक कार्य हैं। देवादिकक स्वयमेव ही ऐसी शक्ति पाइए है। 
इनितें किछू अपना भला तो होता नाहीं, भला तो विषयकथषायकी 
वासना मिटें होय । सो ए तो विषयकषायपोष॑नेके उपाय हैं। तातें 
ए सर्व साधन किछ हितकारो हैं नाहीं । इनविषें कष्ट बहुत मरणादि 
पर्यन्त होय अर हित सध्चे नाही। तातें ज्ञानो वुथा ऐसा खेद करै 
नाहीं । कषायी जीव ही ऐसे साधनवियें लागे है, बहुरि काहुकों बहुत 
तपदथ रणादिककरि मोक्षका साधन कठिन बतादें हैं। काहूकों सुगम- 
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पने हो मोक्ष भया कहे । उद्धवादिकके को परमासक्त कहैं, विनको तो 
तपका उपदेक्ष दिया कहैँ, वेश्यादिकके बिना परिणाम (केवल) ता था- 
दिकद्ीतें तरना बतावें किछू थल है नाहों । ऐसे मोक्षमार्गकों अन्यथा 
प्ररुषे हैं। 
भ्रन्य सत कल्पित मोक्ष मार्ग को मोमांसा 

बहुरि मोक्षस्वरूपकों भी अन्यथा प्ररुपे है। तहां मोक्ष अनेक 
प्रकार बतावें हैं। एक तो मोक्ष ऐसा कहै हैं--जो वैकुण्ठधामविषें 
ठाकुर ठाकुराणीसहित नाना भोगविलास करें हैं तहां जाय प्राप्त होय 
अर तिनिकी टहल किया करे सो मोक्ष है। सो यहु तो विरुद्ध है। 
प्रथम तो ठाकुर भी संसारोवत्‌ विषयासबत होय रहा है। तो जैसा 
राजादिक है तैसा ही ठाकुर भया । बहुरि अन्य पासि टहल करावनी 
भई तब ठाकुर पराधीन भया। बहुरि जो यहु मोक्षकों पाय तहां 
टहल किया करे तो जैसे राजाकी चाकरी करनो तैसे यहु भो चाकरी 
भई; तहां पराधीन भए सुख कैसे होय ? तातें यहु भो बनें नाहीं । 

बहुरि एक मोक्ष ऐसा कहैं हैं--ईश्वरके समान आप हो हैं सो 
भी मिथ्या है। जो उसके समान और भो जुदा होय है तो बहुत 
ईद्वर भए । लोकका कर्ता हर्ता कौन ठहरेगा ? सवही ठहरें तो भिन्न 
इच्छा भए परस्पर विरुद्ध होय | एक है है तो समानता न भई। न्यन 
है त|के नोचापनेकरि उच्च होने को आकुलता रही, तब सुखो कैसे 
होय ? जैसे छोटा राजाहै बड़ा राजा संसारवियें हो है तैसें छोटा बडा 
ईश्वर मुवितविषें भी भया सो बनें नाहीं। 


बहुरि एक मोक्ष ऐसा कहै हैं--जो वेकुण्ठविधें दीपकक्रीसी 
एक ज्योति है, तहाँ ज्योजिविषें ज्योति जाय मिले है सो यहु भी 
भिथ्या है दोपकको ज्योति तो मूत्तीक अचेतन है, ऐसी ज्योति तहां 
कसे सम्भव ? बहुरि ज्योतिमें ज्योति मिले यहु ज्योति रहै है कि 
विनशि जाय है। जे रहे है तो ज्योति बधती जायसो, तब ज्योतिविषे 
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हौनाधिकपनों होसी , अर विनश्ि जाय है तो आपको सता नाश होय 
ऐसा कार्य उपादेय कंसें मानिए। तातें ऐसे भी बचे नाहीं । 

बहुरि एक मोक्ष ऐसा कहैं हैं--जो आत्मा बृह्महो है, मायाका 
आवरण मिटे मुक्ति ही है सो यहु भी मिथ्या है। यहु माया का 
आवरणसहित था तब ग्रह्मस्मों एक था कि जुदा था । जो एक था 
तो बृह्मही मायारूप भया अर जुदा था तो साया दूरि भये बृह्मविषें 
मिले है तब याका अस्तित्व रहै है कि नाहीं । जो रहै है तो स्वज्ञकों 
तो याका अस्तित्व जुदा भासे, तब संयोग होनेतें मिल्या कहो परन्तु 
परमार्थतें तो मिल्‍या नाहीं। बहुरि अस्तित्व नाहीं रहै है तो आपका 
अभाव होना कोन चाहै, तातें यहुं भो न बने । 


बहुरि एक प्रकार मोक्षकों ऐसा भी केई कहै हैं जो बुद्धिजादिका 
नाश भए मोक्ष हो है। सो शरीर॑ के अगभूत मन इन्द्रिय तिनके 
आधीन ज्ञान रह्मा । काम फोधादिक दूरि भये ऐसे कहना तो बने है, 
अर तहाँ चेतनताका भी अभाव भया मानिए तो पाषाण।दि समान 
जड़ अवस्थाकों कंसें भली मानिए । बहुरि भला साधन करतें तो जान- 
पना बच्चे है, बहुत भला साधन किये जानपनेका अभाव होना कंसें 
मानिये ? बहुरि लोकविषें ज्ञानकी महूंततातें जड़पनाको तो महतता 
नाहीं तातें यहु बने नाहीं । ऐसे ही अनेक प्रकार कल्पनाकरि मोक्षकों 
बतावें सो किछू यथार्थ तो जानें नाहीं, संसार अवस्थाकी मुक्ति 
अवस्थाधिषें कल्पनाकरि अपनी इच्छा अनुसारि बकं हैं। या प्रकार 
वेदांतादि मतनिविषें अन्यथा निरूपण करें हैं। 


मुस्लिसमत सम्बन्धी विचार 


बहुरि ऐसे ही मुसलमानोके मतविषे अन्यथा निरूपण करें है। 
जैसे वे बृह्मकों सर्वेव्यापी, एक, निरंजन, सर्वका कर्ता हर्त्ता माने हैं 
तैसें ए खुदाकों माने हैं। बहुरि जेसें अवतार भए मानें हैंतेधेंए 
पृगम्बर भए मानें हैं। जेतें वे पुण्य पापका लेखा लेना, यथायोग्य 
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दण्डादिक देना ठहराव हैं तैसें ए खुदाक॑ रहरावें हैं। बहुरि जेसें वे 
गऊ आदिकों पृज्य कहैं हैं तैसें ए सुअर आदिकों कहैँ हैं, सब त्रिर्यंच 
आदिक हैं| बहुरि जेसें वे ईश्बरकी भक्ततों मुक्ति कहैं हैं तैसे ए खुदा 
की भक्िततें कहै हैं। बहुरि जेसे वे कहीं दया पोर्ष कहीं हिंसा पोधी, 
तैसे ए भी कहीं मेहर करनी पो्षे कहीं कतल करना पोबें। बहुरि 
जैसें वे कहीं तपएचरण करना पोषें कहीं विषयसेवन पोषें तंसें ही ए 
भी पोधे हैं । बहुरि जैसे वे कहों मांस मदिरा शिकार आदिका निषेध 
करें, कहीं उत्तम पुरुषोंकरि तिनिका अ गोकार करना बतावें हैं तैसें 
ए भी तिनिका निषेध वा अग्रीकार करना बतावें हैं। ऐसे अनेक 
प्रकार करि समानता पाइए है! यद्यपि नामादिक ओर, और हैं तथापि 
प्रयोजनभूत अर्थंकी एकता पाइए है। बहुरि ईश्वर खुदा आदि मूल- 
श्रद्धानकी तो एकता है भर उत्तर श्रद्धानविषे घनें ही विशेष हैं । तहां 
उनतें भी ए विपरीतरूप विषयकषायके पोषक, हिसादिपापके पोषक, 
प्रत्यक्षादि प्रमाणतें विरुद्ध निरूपण करे हैं। ताते मुसलमानों का मत 
महाविपरीतरूप जानना । या प्रकार इस क्षेत्र कालविषें जिनिमतनिकी 
प्रचुर प्रवृत्ति है ताका मिथ्यापना प्रग्मट किया । 


इह्ठां कोऊ कहै जो ए मत भिथ्या हैं तो बड़े राजादिक वा बड़े 
विद्याधान्‌ इनि मतनिवियषें कंसें प्रवर्तें हैं ! 


ताका समाधान--जोवनिर्क मिथ्यावासना अनादितें है सो 
इनिवियें मिथ्यात्वहीका पोषण है। बहुरि जीवनिक विषयकषायरूप 
कार्यन्रिकी चाह वर्ते है सो इनि विषें विषयकषायरूप कायेनिहीका 
पोषण है । बहुरि राजादिकनिका वा विद्यावानोंका ऐसे धर्म॑विें 
विषयकषायरूप प्रयोजनसिद्धि हो है। बहुरि जीव तो लोकनिद्चपना 
को भी उल्लंधि, पाप भी जानि जिन कार्यनिकों किया चाहै तिलि 
कार्यनिकों करते धर्म बताबे तो ऐसे धर्म विषें कौन न लायें। तातें इसि 
धर्मेनिकी विशेष श्रवृत्ति है। बहुरि फदाचित्‌ तू कहैगा--इनि धर्मनि- 
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विषें विरागता दया इत्यादि भी तो कहै हैं, सो जैसे झोल दिए बिना 
खोटा द्रव्य चाले नाहों, तैसें साँच मिलाये बिना झूंठ चालें नाहीं परन्तु 
सर्वेके हित प्रयोजन विषें विषयकषायका ही पोषण किया है। जेंसें 
गीताविधें उपदेश देय राडि (युद्ध) करावनेका प्रयोजन प्रगट किया, 
वेदान्तविषे शुद्ध निरूपणा दिकरि स्वच्छन्द होनेका प्रयोजन दिखाया। 
ऐसे ही अन्य जानने । बहुरि यहु काल तो निकृंष्ट है सो इसविषे तो 
निकुष्ट घ॒र्महीकी प्रवृत्ति विशेष होय है | देखो इस कालविषे मुसल- 
मान बहुत ही प्रधान हो गये, हिन्दू घटि गये । हिन्दुनिविषे और दधि 
गये, जैनी घटि गए । सो यहु कालका दोष है, एसे इहााँ अबार मिथ्या- 
धर्मंकी प्रवृत्ति वहुत पाइये है। अब पंडितपनाके बलतें कल्पितयुक्ति- 
करि नाना मत स्थापित भए हैं तिनिविषें जे तत्त्वादिक मानिए हैं 
तिनका निरूपण की जिये है :-- 
सांख्यमत निराकरण 

तहाँ सांख्यमतविषे पच्चीस तत्त्व माने हैं * सो कहिए हैं सत्त्व 
रज: तमः ए तीन गुण कहें हैं। तहाँ सत्त्वकरि प्रसाद हो है, रजोगुण- 
करि चित्तकी चंचलता हो है, तमोग्रणकर मूढ़ता हो है, इत्यादि 
लक्षण कहैं हैं | इ/नरूप अवस्था ताका नाम प्रकृति है। बहुरि तिसतें 
बुद्धि निपजं है, याह्वीका नाम महत्त्व है। बहुरि तिसतें अहंकार 
निपज है। बहुरि तिसते सोलहमात्रा हो हैं। तहां पांच तो ज्ञानइंद्रिय 
हो हैं--स्पर्श न, रसन, प्राण, चक्षु, श्रोत्र | बहुरि एक मन हो है। 
बहुरि पांच कर्मेंन्द्रिय हो है--बचन, चरन, हस्त, लिथ, पायु। वहुरि 
पांच तन्‍्मात्रा हो हैं-रूप, रस, गंध, स्पर्श, शब्द | बहुरि रुपतें 
अग्नि, रसतें जल, गन्धतें पृथ्वी, स्पर्शतें पवन, शब्दतें आकाश, ऐसे 
भया कहै हैं । ऐसे चौईस तत्त्व तो प्रकृतिस्वरूप हैं। इनितें भिन्‍न 
निगुंण कर्त्ता भोक्ता एक पुरुष है। ऐसें पच्चोस तत्त्व कहैं हैं सो ए 
का प्रकृतेमेहास्तवो5हंका रस्तस्मादूगणश्च पोडशक: । 

तस्मादपि षोडशकातृपंचभ्य: पंचभूतानि ॥--सांख्य का० १३ 


१५२ सोकषभारम-अकाहक 

कल्पित हैं जातें राजसादिक गुण आश्रय बिना कंसें होंग। इनकां 
आश्रय तो चेतनद्रव्य ही सम्भव है। बहुरि इनितें बुद्धि भई कहीं सो 
बुद्धि नाम तो ज्ञान का है। सो ज्ञानगुणका धारी पदार्थविषें ये होते 
देखिये हैं। इनितें ज्ञान भया कैसे मानिये । कोई कहै--बुद्धि जुदी है, 
ज्ञान जुदा है तो मन तो आगे षोड़शमात्राविषें कह्मा अर ज्ञान जुदा 
कहोगे तो बुद्धि किसका नाम ठहरेगा । बहुरि तिसतें अहंकार भया 
कह्या सो परवस्तु विें 'मैं करूँ हूं ऐसा माननेका नाम अहंकार है । 
साक्षीभूत जाननें करि तो अहंकार होता वाह्टीं तो शानकरि उपज्या 
बसे कहिए है ? बहुरि अहंका रकरि षोड़श मात्रा कहीं, तिनि विषें 
पाँच ज्ञानइन्द्रिय कहों सो शरीरबिषें नेत्रादि आकाररूप द्वब्येन्द्रिय हैं 
सो तो पृथ्वो आदिवत्‌ जड़ देखिये है अर वर्णादिकके जाननेरूप भाव- 
इन्द्रिय हैं सो ज्ञानरूप हैं, अहकारका कहा प्रयोजन है। अहकार 
बु्धिरहित कोई काहुकों देखे है। तहाँ अहंकारकार निपजना कंसें 
सम्भवे ? बहुरि मन क्या सो इन्द्रियवत्‌ दो मन है। जातें द्र॒व्यमन 
शरीररूप है, भावमन ज्ञानरूप हैं। बहुरि पांच कर्मेइन्द्रिय कहैँ सो ए 
तो शरोर के अंग हैं, मूर्तीक हैं। अहंकार अमूर्तीक तें इनिका उपजना 
कैसे मानिए | बहुरि कर्मइन्द्रिय पांच हो तो नाहीं । शरीरके सर्व अंग 
कार्यकारी हैं । बहुरि वर्णन तो सर्व जीवाश्रित है, मनुष्याश्रित ही तो 
नाहीं, तातें सू डि पू छ इत्यादि अग भी कमइन्द्रिय हैं। पॉचहीकी 
संख्या काहेकों कहिए है। बहुरि स्पर्शादिक पाँच तन्मात्रा कहीं सो 
रुपादि किछू जुदे वस्तु नाहीं, ये तो परमाणूनिस्यों तन्‍्मय गुण हैं । ये 
जुदे कंसे निपर्ज ? बहुरि अहंकार तो अहंकार तो अमूर्तीक जीवका 
परिणाम है। तातें ये मूर्तोकगुण कैसे निपण भानिए। बहुरि इनि 
पांचनितें अग्नि आदि निपजे कहैं सो प्रत्यक्ष झूठ है। रूपादिक 
अग्न्यादिकर्क तो सहभूत गुण गुणी सम्बन्ध है। कहने मात्र भिन्‍न हैं, 
वस्तुविषें भेद नाहीं। किसी प्रकार कोऊ भिन्‍ने होता भासे नाहीं, 
कहने मात्रकरि भेद उपजाइए हैं। तातें रूपादि करि अग्न्यादि निपजे 
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कंसे कहिए । बहुरि कहनेवियें भी गुणीविषें गुण हैं, गुणतें गृणी निपण्या 
कंसे मानिये ? 

बहुरि इनितें भिन्‍न एक पुरुष कहै हैं सो वाका स्वरूप अवक्तव्व 
कहि प्रत्युत्तर न करे तो कहा बूझें नाहीं । कैसा है, कहां है, कैसे कर्त्ता 
हर्ता है सो बवाय जो बतावेगा ताही में विचार किएं अन्यथापनों 
भासेगा । ऐसे सांख्यमत करि कल्पित तत्व मिथ्या जानने । 

बहुरि पुरुषकों प्रकृतितें भिन्‍न जाननेका नाम मोक्षमार्ग कहूँ 
हैं। सो प्रथम तो प्रकृति अर पुरुष कोई है ही नाहीं । बहुरि केवल 
जानने ही तें तो सिद्धि होती नाहीं। जानिकरि रागादिक मिटाए सिद्धि 
होय । सो ऐसें जाने किछ रागादिक घटें नाहीं। प्रक्ृतिका कत्तेंग्य 
माने, आप अकर्ता रहै, तब काहेकों आप रागादि घटाबवे। तातें यहु 
मोक्षमार्ग नाहीं है । 

बहुरि प्रकृति, पुरुषका जुदा होना भोक्ष कहैँ हैं। सो पज्चोस 
तत्वनिविषें चौईस तत्त्व तो प्रकृति सम्बन्धी कहे, एक पुरुष भिन्न 
कह्या । सो ये तो जुदे हैं ही अर जीव कोई १दार्थ पच्चीस तत्त्वनिविषें 
कहा ही नाहीं । अर पुरुष ही को प्रकृति संयोग भए जीव संज्ञा हों 
है तो पुरुष न्‍्यारे न्यारे प्रकृति सहित हैं, पीछे साधनकरिं कोई पुरुष 
प्रकृति रहित हो है, ऐसा सिद्ध भया--एक पुरुष न ठहरघा । 

बहुरि प्रकृति पुरुषकी भूलि है कि कोई थ्यंतरीवत्‌ जुदी ही है 
जो जीवकों आनि लागे है। जो याको भूलि है तो प्रकृतितें इन्द्रिय|दिक 
वा स्पर्शादिक तत्व उपजे कैसे मानिए ? अर जुदी है तो वह भी एक 
वस्तु है, सर्य कत्तेव्य वाका ठहरचघा । पुरुषका किछ कत्तंव्य ही रहा 
नाहीं, तब काहेकों उपदेश दीजिए है। ऐसे यहु मोक्ष मानना मिथ्या 
है। बहुरि तहाँ प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम ए तीन प्रमाण कहै हैं सो 
लिनिका सत्य असत्यका निर्णत जैनके न्याय ग्रन्थनितें जानना । 

बहुरि इस सांख्यमतविषं कोई ईदवरकों न माने हैं। केई एक 
पुरुषकों ईदवर माने हैं। केई शिवकों, केई नारायणकों देव माने हैं। 


(श्र मोकाजार्भ-बरश्ाहीके 


अपनी इच्छा अनुसारि कल्पना करे हैं, किछ निश्चय है नाहीं। बहुरि 
इस मतविपषें केई जटा धार हैं, केई चोटो राखें हैं, केई मुण्डित हो हैं, 
केई काथे वस्त्र पहरें हैं, इत्यदि अनेक प्रकार भेष धारि तत्त्वज्ञानका 
आश्रयकरि महंत कहावें हैं! ऐसे सांडयमतका निरूपण किया । 
नैयायिक सत निराकरर 

बहुरि शिवमतविषें दोय भेद हैं--नेयायिक, वैश्ेषिक । तहां 
नंयायिकमत विधषें सोलह तत्त्व कहै हैं। प्रमाण, प्रमेय, संसय, प्र+जन, 
दृष्टान्त, सिद्धान्त, अवयव, तकं, निर्णय, वाद जल्प, वितंडा, हेत्वा- 
भास, छल, जाति, निग्नहस्थान । तहाँ प्रमाण च्यारि प्रकार कहै हैं । 
प्रत्यक्ष, अनुमान, शब्द, उपमा। बहुरि आत्मा, देह, अथे, बुद्धि 
इत्यादि अमेय कहै हैं। बहुरि 'यहु कहा है' ताका नाम संशय है। 
जाके अर्थ प्रवृत्ति होय सो प्रयोजन है। जाकों वादी प्रतिवादो मानें 
सो दृष्टान्त है , दृष्टांतकरि जाकों 5हराइए सो सिद्धान्त है। बहुरि 
अनुमानके प्रतिज्ञा आदि पंच अंग ते अवश्य हैं। संशय दूरि भए किसी 
विचारतें ठोक होय सो तक॑ है। पीछें प्रतीतिरुप जानना सो निर्णय 
है। आचार्य शिष्यक पक्ष प्रतिपक्षकरि अभ्यास सो वाद है। जाननेकी 
इच्छारूप कथाविषेंजो छल जाति आदि दूषण होय सो जल्प है। 
प्रतिपक्ष-रहित वाद सो वितंडा है। साँचे हेतु नाहीं, ते असिद्ध आदि 
भेद लिए हेत्वाभास है। छललिए वचन सो छल हैं। सांचे दूषण 
नाहीं ऐसे दूषणाभास सो जाति है। जाकरि परिवादीका निग्रह होय 
सो निग्नहस्थान है। बा प्रकार संशयादि तत्त्व कहे सो ये तो कोई 
वस्तुस्वलूप तो तत्त्व हैं नाहीं। ज्ञानके निर्णय करने को वा वादकरि 
पांडित्य प्रकट करनेकों कारणभूत विचारख्प तत्त्व कहे सो इनितें 
परमार्थ कार्य कहा होई ? काम क्रोधादि भावकों मेटि निराकुल होना 
सो का है। सो तो इह्मां प्रयोजन किछ दिखाया ही नाहीं। पंडिताई 
की नाना युक्ति बनाई सो यहु भी एक चातुरय्य है, तातें ये तत्व तत्त्व- 
भूत नाहीं। बहुरि कहोगे इनिकों जानें बिता प्रयोजनभूत तत्त्बनिका 
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निर्णय न करि सकें, तातें ये तत्व कहे हैं। सो ऐसे परम्परा तो व्याकरण 
वाले भी कहै हैं। व्याकरण पढ़े अर्थ निर्णय होइ, वा भोजनादिकके 
अधिकारी भी कहै हैं कि भोजन किये शरोरकी स्थिरता भए तरव- 
निर्णय करनेकों समर्थ होंथ सो ऐसी गरुक्ति कार्यकारी नाहीं। बहुरि 
जो कहोगे, व्याकश्ण भोजनादिक तो अवध्य तत्त्वनज्ञानकों कारण नाहीं, 
लौकिक काये साधमेकों भी कारण हैं, सो जैसें ये हैं, तेसें हो तुम तत्त्व 
कहे, सो भी लौकिक (कार्य) साधनेकों कारण हो हैं। जैसे इन्द्रियादिक 
के जाननेकों प्रत्यक्षादि प्रमाण कहे वा स्थाणु पुरुषादिविधें संशयादिक 
का निरूपण किया। तततें जिनिकों जानें अवद्य काम ऋ्रोधादि दूरि 
होंगथ, निराकुलता निपजे, वे ही तत्त्व कार्यकारी हैं । बहुरि कहोगे, जो 
प्रमेय. तत््वविषें आत्मादिकका निणय हो है सो कार्यकारी है। सो 
प्रमेय तो सर्य ही वस्तु हैं। प्रमितिका विषय नाहीं, ऐसा कोई भो 
नाही, तातें प्रमेय तत्व काहेकों कह्या । आत्मा आदि तत्त्व कहने थे । 
बहुरि आत्मादिकका भी स्वरूप अस्यथा प्ररूपण किया सो पक्षपात- 
रहित विचार किये भासे है। जैसे आत्माके दोब भेद कहै हैं--१२- 
मात्मा, जीवात्मा । तहां परमात्म,कों सर्वका कर्त्ता बतावे हैं। तहां 
ऐसा अनुमान करे हैं जो यह जम्रत कर्त्ताकरि निपज्या है, जातें यह्‌ 
कार्य है| जो कार्य है सो कर्ताकरि निपज्या है, जैसे घटादिक । सो यह 
अनुमानाभास हैं। जातें ऐसा अनुमानान्तर सम्भव है। यह जयत सर्वे 
कर्ताकरि निपज्या नाहीं जातें याविषषें कोई अकार्यरूप भी पदार्थ हैं। 
जो अकार्य हैं सो कर्ताकरि निपज्या नाहीं, जेसें सूथ्य॑ंबिम्बादिक । 
जातें अनेक पदार्थविका समुंदायरूप जगत्‌ तिश्नविषें कोई पदार्थ कृत्रिम 
हैं सो मनुण्यादिककरि किए होय हैं, कोई अक्षत्रिम हैं सो ताका कर्ता 
नाहीं। यह प्रत्यक्षादि प्रमाणके अगोचर हैं ताते ईदवरकों कर्त्ता मानना 
मिथ्या है। बहुरि जीवात्माकों प्रति शरीर भिन्‍न कहैं हैं सो यहु सत्य 
है परन्तु मुक्त भये पीछे भी भिन्न ही मानना योग्य है। विश्योष पूर्व 
कहा ही है। ऐसे ही अन्य तस्‍्वनिकों मिथ्या भ्ररुषे हैं। बहुरि प्रमाणा- 
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दिकका भी स्वरूप अन्यथा कल्पे हैं सो ज॑नग्रन्थनितें परीक्षा किये भासे 
है । ऐसे नेयायिकमतविषे कट्टें कल्पित तत्त्व जानवें । 


वेशेषिकमत निराकरण 

बहुरि वैशेषिकमतविधें छह तस्व कहे हैं। द्रव्य, गुण, कमे, 
सामान्य विशेष, समवाय ! तहां व्रव्य नवप्रकार--पृथ्वी जल, अग्नि, 
पवन, आकाश, काल, दिशा, आत्मा, मन । तहां प्रृथ्वी जल अग्नि 
पवनके परमाणु भिन्‍न भिन्न हैं।ते परमाणु नित्य हैं।तिनकरि 
कार्य रूप पृथ्वी आदि हो है! सो अनित्य है। सो ऐसा कहना प्रत्यक्षा- 
दितें विरुद्ध है। इंघनरूप पृथ्वी आदिके परमाणु अग्निरूप होते देखिए 
हैं। अग्तिके परमाणु राखरूप पृथ्वी होते देखिए है। जलके परम।णु 
मुक्ताफल (मोती) रूप पृथ्वी होते देखिए है बहुरि जो तू कहैगा, वे पर- 
माणु जाते रहै हैं, और ही परमाणु तिनिरूप हो हैं सो प्रत्यक्षकों असत्य 
ठहरावे है | ऐसी कोई प्रबलयुक्ति कहै तो ऐसें हो मानें, परन्तु केवल 
कहे द्वो तो ऐसे ठहरें नाहीं। तातें सव परमाणुनिकी एक पुद्ूगलरूप 
मूत्ीक जाति है सो पृथ्वी आदि अनेक अवस्थारूप परिणमं है। बहुरि 
इन पृथ्वी आदिकका कहीं जुदा शरीर ठहराव है, सो मिथ्या ही है । 
जातें वाका कोई प्रभाण नाहीं । अर पृथ्वी आदि तो परमाणुपिड है। 
इतिका शरीर अन्यत्र, ए अन्यत्र ऐसा सम्भव नाह्ीं तातें यहु मिथ्या 
है। बहुरि जहाँ पदार्थ अटर्क नाहो, ऐसी जो पोलि ताकों आकाश्ष 
कहै हैं। क्षण पल आदिकों काल कहै हैं। सो ए दोन्यों ही अवस्तु हैं । 
सत्तारूप ए पदार्थ नाहों । पदार्थनिका क्षेत्रपरिणमनादिकका पूर्वापर- 
विचार करनेके अधि इनकी कल्पना कीजिए है। बहुरि दिश्ला किक हैं 
ही नाहीं। आकाश्षविर्ष खंड कल्पनाकरदि दिशा मानिए है। बहुरि 
आत्मा दोय प्रकार कहै हैं सो पूर्व निरूपण किया हो है। बहुरि मन 
कोई जुदा पदार्थ नाहीं। भावमन तो ज्ञानरूप है सो आत्माका स्वरूप 
है। द्रव्यमत परमाणुनिका पिड है सो शरीर अंग्र है। ऐसें ए द्रव्य 
कुल्पित जानवें । बहुरि गुण चोईस कहै हैं-स्पक्मं, रस, गंध, वर्ण, 
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शब्द, संख्या, विभाग, संयोग, परिणाम, पृथक्त्व, परत्व, अपरत्व, 
बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, धर्म, अधमे, प्रयत्न, संस्कार, ढेष, स्नेह, 
गुरुर्व, द्रब्यत्व। सो इनिवियें स्पर्शादिक गुण तो परमाणुनिविधें पाइए 
है। परन्तु पथ्वीको गन्धवती ही कहनी, जल को शोत स्पर्शोवान 
ही कहना इत्यादि मिथ्या है, जातें कोई वृथ्वो विर्य गन्धको 
मुख्यता त भासे है, कोई जल उच्ण देखिए है इत्यादि प्रत्यक्षादितें 
विरुद्ध है। बहुरि धाब्दकों आकाश्का गुण कहैं सो मिथ्या है। शब्द तो 
भींति इत्यादिस्थों रुके है, तातें मूर्तीक है। आकाश अमूर्तीक सर्वे- 
व्यापी हैं। भोंतिविषे आकाश रहे शब्दगुण न प्रवेशकरिं सके, यहु 
कैसे बने ? बहुरि संख्यादिक हैं सो बस्तुवियें तो किछ हैं नाहीं, अन्य 
पदार्थ अपेक्षा अन्य पदार्थके हीनादिक जाननेकों अपने ज्ञानविषें संड्या- 
दिककी कल्पनाकरिं विद्वार कोजिए है। वहुरि बुद्धि आदि हैं, सो 
आत्माका परिणभन है। तहां बृद्धि नाम शानका है तो आत्माका गुण 
है ही अर मनका नाम है तो मन तो द्रव्यनिविषे कह्माही था, 
यहां गुण काहेकों कह्या । बहुरि सुखादिक हैं सो आत्मविषें कदाचित्‌ 
पाइए हैं, आत्माके लक्षणभूत तो ए गुण हैं नाहों, अव्याप्तपनेंतें 
लक्षणभास हैं; बहुरि स्निरधादि पृद्शलपरमाणुवियें पाइए है सो 
स्निरध गुरुत्व इत्यादि तो स्पशेन इन्द्रियकरि जानिए तातें स्पशंगुण- 
विधें गर्भित भए , जुदे काहेकों कहे । बहुरि द्रव्यगूण जलविदें कह्मा, 
सो ऐसें तो अग्निआदिविषें ऊध्वेंगमनत्व आदि पाहए है। क॑ तो सर्वे 
कहने थे, के साभान्यवि्ें गर्भित करने थे। ऐसे ए गुण कहे ते भी 
कल्पित हैं। बहुरि कर्म पांच प्रकार कहै हैं--उत्क्षेपण, अवक्षेपण, 
आकुचन, प्रसारण, गसन । सो ए तो शरीरकी चेष्टा हैं। इनिको 
जुदा कहनेंका अर्थ कहा । बहुरि एती ही चेष्टा तो होती नाहीं, चेष्टा 
तो घनी ही प्रकारकी हो हैं। बहुरि जुदी ही इनको तत्त्वसंज्ञा कही; सो 
के तो जुदा पदार्थ होय तो ताकों जुदा तर्व कहना था, के काम क्रोधादि 
मेटनेकों विशेष प्रयोजनभूत होव तो तत्व कहना था; सो दोऊ ही 
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साहीं । अर ऐसें हो कहि देना तो पाषाणादिककी अनेक अवस्था हो 
हैं सो कहा करो, किछ साध्य नाहीं। बहुरि सामान्य दोय प्रकार 
है--पर अपर । तहाँ पर तो सत्तारूप है, अपर द्रव्यत्वादिर्प है4 
बहुरि नित्य व्रध्यविषें प्रवृत्ति जिनकी होय ते विशेष हैं। बहुरि भयुत- 
सिद्ध सम्बन्ध का नाम समवाय है। सो सामान्यादिक तो बहुतनिकों 
एक प्रकार करि वा एक वस्तुविषें भेदकल्पना करि वा भेद कल्पना 
अपेक्षा सम्बन्ध माननेकरि अपने विचारहोविपषें हो है, कोई जुदे पदार्थ 
तो नाहीं । बहुरि इतिके जाने काप्त क्रोधादि मेटनेरूप विशेष प्रयोजन 
को भी सिद्धि नाहों । तातें इनको तत्व काहँकों कहें। अर ऐसे ही 
तत्व कहने थे तो प्रमेयत्वादि वस्तुके अनंतध्षमं हैं वा सम्बन्ध आधा- 
रादिक का रकनिके अनेक प्रकार वस्तुविषें सम्भवैं हैं। के तो सर्व कहने 
थे, के प्रयोजन जानि कहने थे। तातें ए सामान्यादिक तत्त्व भी वृथा 
ही कहे। ऐसे वेशेषिकनिकरि कहे कल्पित तत्त्व जानने । बहुरि वंशे- 
बिक दोय हो प्रथाण माने हैं-प्रत्यक्ष, अनुमान | सो इनिका सत्य 
असत्यका निर्णय जैनन्यायग्रंथनितें* जानना । 

बहुरि नेयायिक तो कहै हैं -विषय, इन्द्रिय, (द्धि, शरीर, 
सुख, दुःख इनिका अभावतें आत्माकी स्थिति सो मुक्ति है। अर 
वेैशेषिक कहै हैं-चोईस गुणनिविषषें बृद्धि आदि नवगुण तिनका अभाव 
सो मुक्ति है। सो इहाँ बुद्धिका अभाव कह्या सो बुद्धि नाम ज्ञानका 
है तो ज्ञानका अधिकरणपना आत्माका लक्षण कह्या था, अब इनका 
अभाव भए लक्ष णका अभाव होतें लक्ष्यका भी अभाव होय, तब 
आत्माकी स्थिति कंसें रही । अर जो बद्धि नाम मनका है तो भावमत 
तो ज्ञानरूप है सो द्रव्यमन शरीर है सो मुक्त भए द्रव्यमनका सम्बन्ध 
छूटे हो सो दृव्य-मन जड़ ताका नाम बुद्धि कंसें होय ? बहुरि मनवत्‌ 








+ देवागम, युक्‍त्यानुशासन, अष्टसहस्री, न्‍्यायविनिश्चय, सिड्धिविनिश्चय, 
प्रमाणसंग्रह, तत्वायेश्लोकवातिक, राजवातिक, प्रमेयकमलमात॑ण्ड और 
स्याव कुमुदचच्द्ादि दाशंनिक ग्रस्थों से जानना चाहिये। 
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ही इन्द्रिय जानने | बहुरि विषयका अभावहोय सो स्पर्शादि विषय- 
निका जानना मिट है तो ज्ञान काहेका नाम ठहरेगा। अर तिनि 
विषयतिका ही अभाव होयगा तो लोकका अभाव होगगा। बहुरि 
सुश्रका अभाव कह्मा सो सुश्रद्धीके अर्थ उपाय कोजिए है, ताका जहां 
अभाव होय सो उपादेय कंसें होय । बहुरि जो आकुलतामय इन्द्रिय- 
जनित सुखका तहाँ अभाव भया कहैं तो यहु सत्य है। अर निराकुलता 
लक्षण अतोन्द्रियसुश्ष तो तहां सम्पूर्ण सम्भवे है तातें घुखका अभथाव 
नाहीं । बहुरि शरीर दुःख द्ेषादिकका तहाँ अभाव कहैं सो सत्य हो 
हो है। 

बहुरि शिवमतविदें कर्ता निगुण ईश्वर शिव है ताकों देव माने 
हैं। सो याके स्वरूपका अन्यथापना पूर्वोक्तत प्रकार जानना। बहुरि 
यहाँ भस्मो, कोपीन, जठटा, जनेऊ इत्यादि चिन्हसहित भेष हो हैं सो 
आचारादि भेदतें च्यारि प्रकार हैं-शैव, पाशुपत, महाब्रतो, काल- 
मुख | सो ए रागादि सहित हैं तातें सुलिंग नाहीं। ऐसे शिवमत का 
निरूपण किया । 


सीमांसकमत निराकररण 


अब मीमांसक मतका स्वरूप कहिए हैं। मोमांसक दोय प्रकार 
हैं--श्रह्मवादो, कर्मंवादी । तहां ब्रह्मवादी तो सर्व यहु बहा है, दूसरा 
कोई नाहीं ऐसा वेदान्तबिषें अद्वेत ब्रहमकों निरूपे हैं। बहुरि आत्मा- 
विष लय होना सो मुक्ति कहै हैं। सो इनिका मिथ्यापना पूर्षे दिखाया 
है सो विचारना | बहुरि कमंवादों क्रिया आचार यज्ञादिक कार्यनिका 
कर्तव्यपना प्ररूपे हैं सो इन क्रियानिविषें रागादिकका सदभाव १।६ए 
है, तातें ए काये किछू कार्यकारी हैं नाहीं ! तहां भट्ट' अर 'प्रभाकर' 
करि करी हुई दोय पद्धति हैं। तहाँ भट्ट तो छह प्रमाण मानै हैं-- 
प्रत्यक्ष, अनु+न, वेद, उपमा, अर्थापत्ति अभाव । बहुरि प्रभाकर 
अभाव बिना पांत्र प्रभण मानें हैं। सो इनिका सत्यासत्यपना जैन- 
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शास्त्रनितें जानना । बहुरि तहां घट्कर्मंसहित ब्रह्मसूत्रके धारक शूद्र- 
का अन्‍्न।दिके त्यागि ते ग्रहस्थाअ्रम है नाम जिनिका ऐसे भट्ट हैं। 
बहुरि वेदान्तविषे य तोपवीतरहित बिप्र अन्नादिकके ग्राहो, भगवत्‌ है 
नाम जिनका ऐसे ज्यारि प्रकार के हैं--कुटीचर, बहुदक, हंस, परम- 
हँस | सो ए किछ त्यागकरि सन्तुष्ट भए हैं परन्तु ज्ञान श्रद्धानका 
मिथ्यापना अर रागादिकका सद्भाव इनके पाइए है। तातें ए भेष 
कार्यकारी नाहीं। 


जेमिनोयमत निराकरण 

बहुरि यहां ही जैमिनोयमत सम्भव है, सो ऐसे कहैं हैं-- 

सर्वयज्नदेव कोई है नाहीं। नित्य वेद वचन हैं, तिनितें यथार्थ 
निर्णय हो है। ताते पहले वेदपाठकरि क्ियाप्रति प्रवत्तेना सो तो 
नोदना (प्रेरणा) सोई है लक्षण जाका ऐसा धममें, ताका साधन करना । 
जैसे कहें हैं “स्वःकामोड्जिन यजेत्‌” स्वर्ग अभिलाषो अग्निकों पूजे, 
इत्यादि निरूपण करें है| 

यहां पूछिए है--शैव, सांदय, नेयायिकादिक सब ही वेदकों मानें 
हैं, तुम भी मानो हो। तुम्हारे वा उन सबनिक तत्त्वादि निरूषण- 
विषे परस्पर विरुद्धता पाईए है सो है कहा ? जो वेदही विषे कहीं 
किछू कहीं किछ निरूपण किया है, तो वाकी प्रमाणता केसे रही ? अर 
जो मतवाले ही कहीं किछ कहीं किछू निरूपण करें हैं तो तुम परस्पर 
झगरि निर्णय करि एककों वेदका अनुसारो अन्प्रकों बेदतें पराड- 
मुख ठहरावो। सो हमकों तो यहु भासे है, वेदहो विधें पूर्वापर विरुद्वता 
लिए निरूपण है। तिसतें ताका अपनो अपनी इच्छानुसारि अर्थ ग्रहण 
करि जुदे जुदे मतके अधिकारी भए हैं। सो ऐसे बेदकों प्रमाण कैसे 
कीजिए है। बहुरि अग्नि पूजें स्वर्ग, हो4, सो अग्नि मनुष्यतें उत्तम 
कैसे मानिए ? प्रत्यक्षविरुद्ध है। बहुरि वह स्वगंदाता कैसे होय । ऐसे 
हो अन्य वेदव वन प्रधाण विदद्ध हैँ। बहुरि वेदवियें ब्रह्मा कहा है, 


कौकल्ाी अधिकार १६१ 


दर्वेश कैसे न माने हैं। दत्यादि प्रकारकरि जेमिनीयवमत कल्पित 
जाना । 


बौदमत निराकररा 

अब बौद्ध मत का स्वरूप कहिए है-- 
बोठमतवियें ध्यारिआर्यसत्य-+प्ररूपे हैं । दुःख, आयतन, 
समुदय मार्ग । तहाँ संसारीके स्कंधरूप सो दुःख है। सो पांच प्रकार )९ 
है--विज्ञान, वेदना, संज्ञा, संस्कार, रूप । तहां रूपादिकका जानना 
सो विज्ञान है, सुख दुःखका अनुभव सो वेदना है, सूताका जागना सो 
संज्ञा है, पढ़चा था सो याद करना संस्कार है, रूपका धारन सो रूप 
है* । सो यहाँ विज्ञानादिकों दुःख कह्या सो मिथ्या है। दुःख तो 
काम कोधादिक हैं । ज्ञान दुःख नाहीं। यह तो प्रत्यक्ष देखिए है। 
काहू के ज्ञान थोरा है अर क्रोध लोभादिक बहुत हैं सो दुःजी हैं। 
काहूके शान बहुत है, काम क्रोधादिक स्तोक हैं वा नाहीं हैं सो सुखी 
है। तातें विज्ञानादिक दु.ख नाहों हैं । बहुरि आयतन बारह कहे हैं । 
पाँच तो इंद्रिय अर तिनिके शब्दादिक पाँच विषय अर एक मन, एक 
धर्मायतन । सो ये आयतन किस अ्थि कहे | क्षणिक सबकों कहें, 
इनिका कहा प्रयोजन है ? बहुरि जातें रागादिक गण निपजे ऐसा 
आत्मा अर आत्मीय है नाम जाका सो समुदाय है। तहाँ अहूरूप 


-+ दुःखमायतनं चैव ततः समुदयों मतः। 
मार्गेश्नेत्यस्य च व्याख्या कनेणा भश्रूयतामतः ॥३६॥ 
>९ दुःख संसारिणः स्कन्धास्ते व पञ्चप्रकीतिता: । 
विज्ञान बेदता संज्ञा संस्कारोरूपमेव चर ॥३७॥--वि० वि० 
$ रूप पंचेन्द्रियाण्यर्था: पंचाविश्ञाप्तिरेव व । 
तदिज्ञानाअया रूपप्रसादाश्वक्षुरादया: ॥७॥॥ 
वेदनातुभव: संशा निमित्तोद्‌प्रहणात्मिका । 
संस्का रस्कत्धश्चतुर्योन्यि संस्कारास्तें इमे तय: ॥१४॥ 
विज्ञान प्रतिःविशप्ति..,। 
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आत्मा अर ममरूप जात्मीय|जानना, सो क्षणिक मानें इनिका भी 
कहनेका किछ प्रयोजन नाहीं । बहुरि सर्वे संस्कार क्षणिक हैं, ऐसी 
वासना सो मार्ग है सो प्रत्यक्ष बहुत काल स्थायी केई वस्तुअवलोकिए 
हैं। तू कहैगा एक अवस्था न रहै है तो यहु हम भी मानें हैं। सूक्ष्म- 
पर्याय क्षणस्थायो है। बहुरि तिस वस्तु ही का नाश मानें, यहू तो 
होता न दीसे है, हम कंसें मानें ? ,बहुरि बाल वृद्धादि अवस्थाविषें 
एक आत्म। का अस्तित्व भासे है । जो एक नाहीं है तो पूर्व उत्तर 
कार्यका एक कर्ता कैसे मानें है। जो तू कहैगा संस्कारतें है तो संस्कार 
कोनके हैं। जाके सो नित्य है कि क्षणिक है। नित्य है तो सर्व क्षणिक 
कैसे कहै है। क्षणिक है तो जाका आधार ही क्षणिक तिस संस्कारकी 
परम्परा कैसे कहै। बहुरि सर्व क्षणिक भया तब आप भी क्षणिक 
भया । तू ऐसो वासनाकों मार्ग कहै है सो इस मार्गका फलकों आप तो 
पाव हो नाहीं, काहेकों इस मार्ग विषें प्रवर्ते । बहुरि तेरे मत विषें 
निरथंक शास्त्र काहेकों किए । उपदेश तो किछू कत्तंव्यकरि फल पावे 
तिसके अर्थ दीजिए है। ऐसे यहु मांग मिथ्या है। बहुरि रागादिक 
जञानसन्तान वासनाका उच्छेद जो निरोध, ताकों मोक्ष कहै है। सो 
क्षणिक भया तब मोक्ष कौनक॑ कहै है। अर रागादिकका अभाव 
होना तो हम भी माने हैं। अर ज्ञानादिक अपने स्वरूपका अभाव भए 
तो आपका अभाव होय ताका उपाय करना कंसें हितकारो होय। 
हिताहितका विचार करनेवाला तो ज्ञान ही है। सो आपका अभावकों 
ज्ञान हित कंसे मानें। बहुरि बोद्ध मतविषें दोय प्रमाण माने हैं-- 
प्रत्यक्ष, अनुमान । सो इनिके सत्यासत्यका निरूपण जैनशास्त्रनितैं 
जानना । बहुरि जो ए दोय ही प्रमाण हैं, तो इनिके शास्त्र अप्रमाण 
भए, तिनका निरूपण किस अथि किया। प्रत्यक्ष अनुमान तो जीव 
आप ही करि लेंगे, तुम शास्त्र काहेकों किए । बहुरि तहां सुगतकों देव 
माने है सो ताका स्वरूप नग्न वा विक्रियारूप स्थापें हैं सो विडम्बना- 
रूप है। बहुरि कमंडल रक्‍तांबर के धारो पूर्वान्ह्‌ विषें भोजन करें 
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इत्यादि लिंगरूप बौद्धमतके भिक्षुकों भेष॑ धरनेंका कहा प्रयोजन ? 
परन्तु महंतताके अधि कल्पित निरूपण करना अर भेष धरना हो है। 
ऐसे बोद हैं ते ज्यारि प्रकार हैं--वेभाषिक, सोत्रांतिक, योगाचार, 
मध्यम । तहाँ बेभाषिक तो ज्ञानसहित पदाय्ंकों. माने हैं। सोत्रांतिक 
प्रत्यक्ष यहु देखिए है सोई है, परे किछ नाहीं ऐसा माने हैं । योगा वा र- 
निके आचारसहित बुद्धि पाईए है। मध्यम हैं ते पदार्थंका आश्रय 
बिना ज्ञानहीकों मसाले हैं। सो अपनी कल्पना करे हैं। विचार किए 
किछ ठिकानाकी बात नाहीं । ऐसे बौद्ममतका निरूपण किया । 


चार्वाकमत निराकररा 

अब घार्वाकमतका स्वरूप कहिये हैं-- 
कोई सर्वेज्देव घ॒र्मं अधर्म मोक्ष है नाहीं वा पुण्य पाप का फल 
है नाहीं वा परलोक नाहीं, यह इन्द्रियगोचर जितना है सो हो लोक है; 
ऐसे चार्वाक कहै हैं सो तहाँ वाकों पुछिए है-सर्वेज्ञ देव इस कालक्षेत्र विदें 
नाहीं कि सर्वंदा स्वंत्र नाहीं। इस कालक्षेत्रविषें तो हम भी नाहीं माने 
हैं। जद सर्वकालक्षेत्रविषे नाहीं ऐसा सर्वज्ञ बिना जानना किसके भया। 
जो सर्व क्षेत्रकालकी जाने सो ही सर्वे अर न जाने है तो निषेध कैसे 
करे है। बहुरि धर्म अधर्म लोक विषें प्रसिद्ध हैं। जो ए कल्पित होय 
तो सर्वजन सुप्रसिद्ध कैसे होय । बहुरि धर्मं अधमंरूप परणति होती 
देखिए है, ताकरि वर्तमान ही में सुखी दुःखी हो हें। इनिकों कैसे न 
मानिए | अण मोक्षका होना अनुमानविष्ें आवे है। क्रीधादि दोष 
काहूक॑ हीन हैं, काहूके अधिक हैं तो जानिए है काहुके इनिको नास्ति 
भी होती होसी । अर ज्ञानादि गुण काहुके हीन काहुके अधिक भासे हैं, 
तातें जानिए है काहके सम्पूर्ण भी होते होसी । ऐसें जाके समस्तदोष 
की हानि गुणनिकी प्राप्ति होय सोई मोक्ष अवस्था है। बहुरि पुण्य 
पाप का फल भी देखिए है। कोऊ उद्यम करे तो भी वरिद्री रहै, 
कोऊक स्वयमेव लक्ष्मी होय । कोऊ दरीरका यत्न करे तो भो रोगी 
रहै, काहुके बिना ही यत्न निरोगता रहै। इत्मादि प्रत्यक्ष वेखिए है 
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सो वाका कारण कोई तो होगा । जो याका कारण सोई पुष्य पाप है। 
बहुरि परलोकभी प्रत्यक्ष अनुमानतें भासे है। व्यन्तरादिक हैं ते 
अवलोकिए हैं। मैं अधुक था सो देव भया हूं | बहुरि तू कहैगा यहु तो 
पवन है सो हम तो मैं हूं' इत्यावि चेतनाभाव जाके आश्रय पाईए 
ताहीकों आत्मा कहै हैं सो तू वाका नाम पवन कहिए परन्तु पवन तो 
भींति आदिकरि अटके है, आत्मा मृ्‌ दा (बन्द) हुआ भी अटक॑ नाहीं, 
तातें पवन कैसे मानिए है। बहुरि जितना इस्द्रिययोचर है तितना ही 
लोक कहै । सो तेरी इन्द्रियगोचर तो थोरेसे भी योजन दूरिवर्ती क्षेत्र 
अर थोरासा अतीत अनागत काल ऐसा क्षेत्र कालवर्ती भी पदार्थ नाहीं 
होथ सकी । अर दूरि देशकी वा बहुतकालकी बातें परम्परातें सुनिए ही 
हैं, तातें सबका जानना तेरे नाहीं, तू इतना हो लोक कंसें कहै है ? 

बहुरि चावकिमतविर्ण कहे हैं कि पृथ्वी, अप, तेज, वायु, 
आकाश मिलें चेतना होय आवे है। सो मरते पृथ्वी आदि यहां रही । 
चेतनावान्‌ पदार्थ गया सो व्यन्तरादि भया, भ्रत्यक्ष जुदे जुदे देखिए 
है। बहुरि एक शरोरविषे पृथ्वी आदि तो भिन्‍न भासे है, चेतना एक 
भास है। जो पृथ्वी आदि के आधार चेतना होय तो हाड़ लोहूउदवा- 
सादिकक जुदी जुदो चेतना होय । बहुरि हस्तादिक काटे जैसें वाकी 
साथि वर्णादिक रहैं तेसें चेतना भी रहै है। बहुरि अहंकार, बूद्धि तो 
चेतनाके है सो पृथ्वी आदि रूप शरीर तो यहाँ ही रह्मा, व्यन्तरादि 
पर्यायबिषें पूर्वपर्याय का अहंपना मानना देखिए है सो कैसे हो है। 
बहुरि पूर्वेपर्यायके गुह्य समाचार प्रगट करे सो यहु जानना किसकी 
साथि गया, जाकी साथि जानना गया सोई आत्मा है। 


बहुरि चार्वाकमतविषें खाना पीना भोग विलास करना इत्यादि 
स्वच्छन्द वृत्तिका उपदेश है सो ऐसे तो जगत्‌ स्वयमेव ही प्रव्तें हैं। 
तहां शास्त्रादि बनाय कहा भला होनेका उपदेश दिया। बहुरि तू 
कहैँगा, तपदचरण शील संयमादि छुड़ावनेके अथि उपदेश दिया तो 
इनि कार्यनि विषें तो कषाय घटनेतें आकुलता घहै है तातें यहां हो 
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धुली दोना हो है, बहुरि यश आदि हो है, तू इनिको छड़ाय कहा भला 
करे है। विषयासक्त जीवनिको सुहावती बातें कहि अपना वा ओर- 
निका बुरा करने का भय नाहीं, स्वछन्द होय विषय सेवन के अधि 
ऐसी धूठी युक्ति बनावे है। ऐसे चार्वाक्मतका निरूपण किया । 
प्रन्य सत निराकरण उपसंहार 

इस ही प्रकार अन्य अनेक मत हैं ते झूठी कल्पित युक्ति बनाय 
विषय-कथायासक्त पापी जीवनिकरि प्रगट किए हैं। तिनिका श्रद्धा- 
नादिकरि जीवनिका बुरा हो है। बहुरि एक जिनमत है सो ही 
सत्याथ का प्ररूपक है, सर्वंश वीतरागदेवकरि भाषित है। तिसका 
अ्रद्धानादिक करि ही जीवनिका भला हो है। सो जिनमतविष जीवादि 
तत्व निरूपण किए हैं। प्रत्यक्ष परोक्ष दोय प्रमाण कहे हैं। सर्वज्ञ 
वीतराग अहूँत देव हैं। बाह्य अभ्यन्तर परिग्रह रहित तिग्रंथ गुर 
हैं। सो इनिका वर्णन इस ग्रत्थविषे आगे विशेष लिखेंगे सो जावना । 

यहां कोऊ कहै-तुम्हारे राग-हेष है, तातें तुम अन्यमतका 
निषेध करि अपने भमतकों स्थापो हो, ताकों कहिए हैं-- 

यथाथ वस्तु के प्ररूपण करनेविषे राग-द्वेष नाहीं। किछ अपना 
प्रयोजन विचारि अन्यथा प्ररूपण करे तो रागद्वेष नाम पावे । 

अहुरि वह कहे है--जो रागद्वेष नाहीं है तो अन्यमत बुरे जेन 
मत भला ऐसा कंसे कहो हो। साम्यभाव द्वोय तो सर्वेकों समान 
जानों, मतपक्ष काहेकों करो हो । 

याकों कहिए--बुराकों बुरा कहें हैं, भलाकों भला कहै हैं, यामें 
रागद्वेष कहा किया ? बहुरि बुरा भलाकों समान जानना तो अज्ञान- 
भाव है, साम्यभाव नाहीं। 

बहुरि वह कहै है--जो सर्वमतनिका प्रयोजन तो एक ही है तातें 
सर्वकों समान जानना । 

लाकों कहिए है--जो प्रयोजन एक होय तो नानामत काहेकों 
कहिये । एक मतविषें तो एक प्रयोजन लिए अनेक अनेक प्रकार 


१६६ मोकगात्े-प्रका्क 


व्याख्यान हो है, ताको जुदा मत कोन कहै। परन्तु प्रयोजन ही भिन्न 
भिन्‍नत है, सो दिखा इये है-- 


झ्रन्‍्य मतों से जेन मतकी तुलना 

जैनमतविषें एक वीतरागभाव पोषने का प्रयोजन है सो कथा- 
निविषें वा लोकादिका निरूपण विषें वा आचरणविपैं वा तत्त्वनिविषें 
जहां तहाँ वोतरागकी ही पुष्ठता करी है। बहुरि अन्य मतनिविषें 
सरागभाव पोषने का प्रयोजन है। जातें कल्पित रचना कषायी जीव 
ही करें सो अनेक युक्ति बनाय कषायभाव ही को पोषें। ज॑से अद्वेत 
ब्रद्मयवादो सवंको अह्य माननेंकरि अर सांख्यमतो सर्वे कार्य प्रकतिका 
मानि आपकों शुद्ध अकर्त्ा माननेंकरि अर छ्िवमती तत्व जाननेहीतें 
सिद्धि होनी माननेंकरि, मोमांसक कबायजनित आचरणकों धर्म मान- 
नेंकरि, बौद्ध क्षणक माननेंकरि, चार्वाक परलोकादि न माननेंकरि 
विषयभोगादिरूप कषायकाये निविषें स्वच्छन्द होना ही पोषें हैं। यद्यपि 
कोई ठिकाने कोई कषाय घटावनेका भी निरूपण करें तो उस छल- 
करि अन्य कोई कषायका पोषण करें हैं। जैसे गृह कार्य छोड़ि पर- 
मेइवरका भजन करना ठहराया अर परमेदव रका स्वरूप सरागी ठहराय 
इनके आश्रय अपने विषय कषाय पांषें । बहुरि जैन धर्मविषें देव गुर 
धर्मादिकका स्वरूप वीतराग ही निरूपणकरि केवल वोतराग ताहीकों 
पोषें हैं सो यहु प्रगट दै। हम कहा कहें, अन्यमति भत्तंहरि ताहूने 
वेराग्यप्रकरण विदे* कह्या है-- 





(क्‍2.ड४8:७३५७५७५७७५५७५०५७७५३७५०७७७७५०७५७७३४७५वन दम. 
# रागी पुरुषों में तो एक महदेव शोभित होता है, जिसने अपनी त्रियतमा 
पार्वंतीको आधे शरीर में धारण कर रक्खा है और वीतरागियोंमें जिनदेव 
शोभित होते हैं, जिनके समान स्त्रियोंका संग छोड़नेवाला दूसरा कोई नहीं 
है। शेष लोग तो दुनिवार कामदेवके वाणरूप सर्पोके बियसे 
हैं जो कामकी विडम्बना से न तो विषयों को भली भ,ति भोग ही सकते 
ओर न छोड़ ही सकते हैं । 


पाँच अधिकार १६७ 


एको. रागियु राजते प्रियतमारेहादंधारी हरो, 

नीरोगेसु जिनों विभुक्तललनासज्ो न यस्मात्परः । 

वुर्वारस्मर वारापस्नगविवव्यासक्तमुरधों जनः, 
शेषः कामविडंबितो हि विवयान्‌ भोकतु त मोक्तु क्षमः ।१। 

या वियें सरांगादीनिविषे महादेवकों प्रधान कहया अर वीत- 

रागीनिविषें जिनदेवकों प्रधान कहया है। बहुरि सरागभाव बीतराग- 
भसावनिविषें परस्पर प्रतिपक्षीपना है सो ये दोऊ भले नाही। इनवियें 
एक ही हिसकारी है सो वीतराग भाव ही हितकारी है, जाके होतें 
तत्काल आकुलता मिटें, स्तुति योग्य होय । आगामी भला होना सब 
कहैँ । सरागभाव होते तत्काल आकुलता होय निदनीय होय, आग्रामी 
बुरा होना भासे तातें जामें वीतरागभावका प्रयोजन ऐसा जैनमत सो 
ही इष्ट है। जिनमें सरागभावके प्रयोजन प्रगट किए हैं ऐसे अन्य मत 
अनिष्ट हैं । इनिकों समान कंसें मानिर्‌ | बहुरि वह कह्ै है --जो यहु 
तो सांच परन्तु अन्यमतकी निन्‍्दा किए अन्यमती दुःख पाबें, विरोध 
उपजै, तातें काहैंकों निन्दा करिए । तहाँ कहिए है--जो हम कथाय- 
करि निन्‍्दा करें वा ओरनिको दुःख उपजाबें तो हम पापी ही हैं । 
अन्यमतके श्रद्धानादिककरि जीवनिर्क॑ अतत्व श्रद्धान दृढ़ होय, तातें 
संसारविषें जीव दुःखी होय, तातें करुणा भावकरि यथार्थ निरूपण 
किया है। कोई बिनादोष दुःख पावे, विरोध उपजाबे तो हम कहा 
करें! जेसे मदिराकी निन्‍्दाकरतें कलाल दुःख पाव, क्ुशीलको निन्‍्दा 
करतें वेश्यादिक दुःख पावे, खोटा खरा पहचाननेकी परीक्षा बतावतें 
ठग दुःख पावें तो कहा करिए। ऐसे जो पापीनिके भयकरि धर्मोपदेश 
न दीजिए तो जीवनिका भला कैसे होय ? ऐसा तो कोई उपदेश नाहीं, 
जाकरि सर्प ही चंत पायें | बहुरि वह विरोध उपजावे सो विरोध तो 
परस्पर हो है। हम लरें नाहीं, वे आप ही उपशांत होय जांयगे। 
हमकों तो हमारे परिणामों का फल द्वोगा । 


(६८ सोक्षमार्ण पकाईफ 


बहुरि कोऊ कहै--प्रयीजनभूत जीवादिक तत्वनिका अन्प्रधा 
अ्रद्धान किए मिथ्यादक्षंत्रादिक हो है, अन्यमतनिका भ्रद्धान किए कंसें 
मिथ्यादर्शनादिक होय ? 

ताका समाधान--अन्यमतनिविषें विपरीत थुक्ति बनाय जीवा- 
दिक तत्वनिका स्वरूप यथार्थ न भासे यहु ही उपाय किया है सो 
किस अर्थ किया है। जी<दिक तत्वनिका यथार्थ स्वरूप भासे तो 
वीतरागभाव भए हू महंतपनों भासे । बहुरि जे जीव बीतरागी नाहीं 
अर अपनी महंतता चाहें, तिनि सरागभाव होंतें महन्तता बतावनेके 
अधि कल्पित युक्तिकर अन्यथा निरूपण किया है।सो अद्वेतब्रह्मा- 
दिकका निरूपण करि जीव अजीवका अर स्वच्छन्दवृत्ति पोषनेकदि 
आख़व संवरादिकका अर सकषायीवत्‌ वा अचेतनवत्‌ मोक्षकहनेकरि 
मोक्षका अयथार्थ भ्रद्धानकों पोषे हैं। तातें अन्यमतनिका अन्यथा- 
पना प्रगट किया है। इनिका अन्यथापना भासे तो तत्वश्नद्धानविषे 
रुचिवन्त होय, उनको युवितकर भ्रम न उपजे । ऐसे अन्य मतनिका 
निरूपण किया। 

झनन्‍्यमत के ग्रंथोद्धरणोंसे जंनधमंकी प्राचीनता 

भ्ोर समीचीनता 

अब अन्यमतनिके शास्त्रनिकोही साखिकरि जिनमतकी समी- 
चीनता वा प्राचीनता प्रयट कीजिए है-- 

बड़ा योगवाशिष्ट छत्तीस हजार इलोक प्रमाण ताका प्रथम 
वेराग्यप्रकरण तहां अहंकार निर्षेत्त अध्यायविषें वशिष्ट अर रामका 
संवादविषें ऐसा कहया है-- 

रामोबवाच-- 

“नाहूं रामो घ भे वांछा भावेषु च न से सनः। 
धांतिमास्थातुमिच्छामि स्वात्मान्येब जियो यथा । १२ 

7 फ्ृबयात्‌ मे राम नहीं हूं, मेरी कुछ इच्छा नहीं है बोर पायी वा पाया मे 


मेरा मन नहीं है। मैं तो जिनदेवके समान अपनो आत्मालें ही शान्ति 
स्थापना करना चाहता हूं । 


पचियाँ आदर १६६ 
था बियें रामणी थिनसमात होनेकी इच्छा करी तातें रामजीतें 
जिनदेवका उत्तमपना प्रगट भ्या अर प्राच्षीनपना प्रगट भया। बहुरि 


'दक्षिणामूरति--सहर्तवाम' विद्यें कह्या है-- 
. शिवोवाध--- 


“जैनमार्गरतों जैनो जितक्रोधो जितामयः 
यहां भगवत का नाम जैनमांगेवियें रत अर जैन कहाया, सो 
यामें जैनमार्यको प्रधानता व प्राचीनता प्रगट भई । बहुरि “वैशम्पायन- 
सहख्नाम' विषे कहया है-- 
“कालनेमिम्सहा बोर: शूरः शौरिजिनेदवबरः ।” 
यहां भगवान्‌का नाम जिनेश्वर कहया, तातें जिनेश्वर भगवान 
हैं। बहुरि दुर्व्यासाऋषिक्ृत 'महिम्नस्तोत्र' विषे ऐसा कहया है-- 
तत्तदर्शनमुख्यश्षवितरिति च॑ त्वं ब्रह्मकमेंदवरी । 
कत्तहिन्‌ पुरुषों हरिश्य सविता बुदधःदिवस्त्यं गुर: ।१। 
यहां 'अरहंत तुमहो' ऐसे भगबंत की स्तुति करी, तातें अरहंतके 
भगवंतपनो प्रगट भयो । बहुरि हनुमन्‍नाटकविषें ऐसा कह्या है-- 
“यं शैवाः समुपासते शिव इति ब्रह्म ति वेदान्तिनः 
बौद़ा बुद्ध इति प्रमाणपटव: करेंति नंयायिका: । 
धहंन्वित्यण जनझासनरतः करमेति भीमांसकाः 
सोध्यं वो विदधात वांछित फल भ्रलोक्यनाथ:प्रभुः* ।१ 
..._यह्ां छहों मतनिविद्रें एक ईइवर कहया तहां अरहंतदेवक भी 
ईदबरपना प्रगट किया | 





अप अक्दीअमबाक--पन्‍नन्‍कचथा 


+ यह हनुमानपाटकके मंगलाचरणका. तीसरा श्लोक है । इसमें बताया है कि 
जिसको हैद लोग शिव कहकर, बेदात्सी ब्रह्म कहकर, बोद्ध ब्रुद्धधेव कह- 
कर, नैयायिक कर्ता कहकर, जेनी अहँग्‌ कहकर और मीमांसक कर्म कह 
कर उपासना करते हैं, वह त्रेलोक्यनाथ अंभु तुम्हारे मनोश्यको सफल करें। 


(७० ओल्मान-परकाजर्क 

यहां कोऊ कहै, जैंसें यहां सर्व मतक्‍्बि एक ईदवइ कहया तेसे 
तुम भी मानो । 

ताकों कहिए है--तुमने यह कहया है, हम तो न कहया । वातें 
तुम्हारे मतबिषें अरहंतकं ईए्वरपना सिद्ध भया। हमारे मतविदें भी 
ऐसे हो कहें तो हम भी शिवादिककों ईदवर मानें । जैसे कोई व्यापारी 
सांचा रत्न दिखावे, कोई झूंठा रत्न दिखावे । तहाँ झूठा रत्नवाला तो 
रत्ननिको समान मोल लेने के अथि समान कहै। सांचा रत्नवाला 
कैसें समान माने ? तैसें जेनी सांचा देवादिकों निरूपे, अन्यमती झूठा 
निरूपे । तहां अन्यमती अपनी समान महिमाके अर्थि सर्वकों समान 
कहैं--जैनी कंसे मानें ? बहुरि 'रुद्रया मलतंत्र' विषें भवानोसहस्तननाम- 
विषें ऐसे कहया है-- 

“कुण्डासना जगद्धान्नरो बुद्धमाता जिनेश्वरी। 

जिनमाला जिनेन्द्रा च शारदा हंसवाहिनी ॥ १॥” 

यहां भवानीके नाम जिनेश्वरों इत्यादि कहे, तातें जिनका 
उत्तमपना प्रकट किया । बहुरि 'गर्णेशपुराण विषे एं से कह्या है-- 

“जैन पशुपतं सांख्य” 

बहुरि व्यासकृत सूच्वि्षे एंसा कहया है-- 
जैना एकस्मिन्नेव वस्तुनि उमयं प्रूपयन्ति स्याह्ाविनः ।”* 

इत्यादि तिनिके शास्त्रनिविषें जेन निरूपण है, तातें जेनमतका 
प्राचीनपना भासे है। बहुरि भागवत पंचमस्कन्धादिविषें ऋषभावतार 
का वर्णन है। तहाँ यहु करुणामय, तृष्णादिरहित ध्यानमुद्राधारी 
सर्वाश्नम करि पूजित कह्या है, ताके अनुसारि अरहत राजा प्रवृत्ति 
करी ऐसा कहैँ हैं। सो जेसे राम क्ृष्णादि अवतारनिके अनुसारि 
अन्यमत तैसें ऋषभाबतारके अनुसारि जैनमत, ऐसे तुम्हारे मलहीकरि 


+ प्रकृपमन्ति 'स्वाह्ादिन: इृति खरडा प्रठी पाठ: । 
+ भागवत स्कथ ५ अ० ४, २९ 





वॉजि्या (अधिकांई १७६ 
जम प्रमाण भया। गहाँ इतना विचार ओर किया चाहिए--क्ृष्णादि 
अवदारमिके अनुसारि विधयकथायनिकी प्रवृत्ति हो है। ऋषभावतारके 
अनुसारि वीतराग साम्यभावकी प्रवृत्ति हो है। यहां दोऊ प्रवृत्ति 
समान भाने धर्म अधर्मका विशेष न रहै अर विशेष माने सश्ली होय 
सो अंगीकार करती । बहुरि दशावतास्वरित्र विष--“बदध्णा पवमा- 
सम यो तयनयुगसिद  न्यस्ततासा प्रदेश” इत्यादि बुद्धावता रका स्वरूप 
अरहूंत देव सारिखा लिखा है, सो ऐसा स्वरूप पृज्य है तो अरहंतदेव 
पूज्य सहज ही भया। 

बहुरि काशो खंडविषें देवदास राजाने सम्बोधि राज्य छुड़ायो। 
तहां नारायण तो विनयकीति यती भया लक्ष्मीकों विनयक्री आयिका 
करी, गरुड़कों श्रावक किया, ऐसा कथन है । सो जहां सम्बोधत करना 
भया तहाँ जैनी भेष बनाया । तातें जेन हितकारी प्राचोन प्रतिभासे 
है। बहुरि 'प्रभासपुराण' विषे ऐसा कहा है-- 
भवस्य पद्िचिमे भागे वामनेन तपःकृतम्‌ । 
तेनंव तपसाकृष्ठः शिव: प्रत्कातां गतः ॥१॥ 


“पश्चयासनसमासीनः श्याससृतिदिगम्वरः ! 

नेमिनाथः शिवेत्येब नाम चक्रबस्यथ बामनः ॥२॥ 

कलिकाले महाधघोरे सब पापप्रस्याशकः । 

दर्शनात्स्पर्शनादेश कोटियश फलप्रदः ॥३७* 

यहाँ वामनकों प्रशासन दिगस्वर तेमिताथका दर्शन भया 
कह्या | वाहीका त्राम छशिव कहया । बहुरि ताके दर्शनादिकतें कोटी- 
यशका फल कहाया सो नेमिनाथका स्वरूप तो जेनो प्रत्यक्ष माने हैं, 
सो प्रमाण ठहरधा । बहुरि प्रभास्पुराणबियें कहया है-- 

“रेयतादो जिनो नेमियु गारदिविमलाचले । 

ऋणीरणामाभमादेव सुक्तिसा् स्य का रणम्‌ ॥१॥” 


७र मशमा्षे-प्रंका्क 

यहां तेमिनाथकों जिनसंजशा कही, ताके स्थानकों ऋषिकां 
आश्रम मुक्तिका कारण कह्या अर युगादिके स्थानकों भी ऐसाही 
बाहबा, वातें उत्तम पूज्य ठहरे । वहुरि 'नगरपुराण' वियें भवावतार- 
रहस्यब्रिषें ऐसा कहया है-- 

“शकारादिहका रास्तमूर्डाधोरेफसंयुतस्‌ । 

नावविन्दुकलाक़ास्त चरद्रमण्डलसस्निभम्‌ ॥१॥। 

एतट्ेनि पर तत्व॑ यो विजानातितत्वतः। 

संसारबन्धनं छित्वा स गच्छेत्परमां गतिम्‌ ॥२॥ 

यहाँ 'अहँ' एंसे पदको परमतत्व कहया । याके जाने परम- 
गतिकी प्राप्ति कही सो 'अहूँ' पद जैनमत उक्त है। बहुरि नगर 
पुराणविषें कहया है-- 

“इशभिभोॉजिते विप्रे: यट्फल जायते छते । 

मुनेरहंत्सुभकतस्य तत्फल॑ जायते कलौ ॥१॥” 

यहाँ कृतयुगविषें दक्ष ब्राह्मणों कों भोजन कराएका जेता फल 
कह्या, तेता फल कलियुगविषें अह॑तभक्तमुनिके भोजन कराएका कह्या 
तातें जेनीमुनि उत्तम ठहरे । बहुरि “मनुस्मृति' विष ऐसा कह्या है-- 

“कुलादिबोज॑ सर्वेषां प्रथमो विमलवाहन: । 

चक्षुप्सान्‌ बशस्वी वाजिचन्द्रोौडय प्रसेनजित ॥१॥ 

मरदेश्ती च नामिदपिण भरते कुल सत्तमाः । 

प्रष्टमो मरदेव्यां तु नाभेजात उरक़मः ॥३२॥ 

दर्शयन्‌ व्म बरारपां सुरासुर नमस्कृत, । 

नोतितितयकर्ता यो ग्रुगादो प्रथमो जिनः ॥३४ ४ 

यहां विमलबाहनादिक मनु कहे, सो जेनविषें कुलकरनिके सास 
कहे हैं अर यहाँ प्रथमजिन युगकी आदिवियें मार्यका दर्षक अर सुरा- 
सुरकरि पृजित ब्रह्मा, सो ऐसे ही है तो जेनमत यरुगकी भादिहीतें है 
अर प्रमांणभूत कंसे न कहिए । बहुरि ऋगवेदबिषें ऐसा कहा है-- 
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“#& चेलोक अतिष्ठितान्‌ चतुर्विशतितोर्थकरांत्‌ ऋष- 
भादान वर््धभानास्तान्‌ सिद्धान्‌ धरखं प्रप्े । ४» पवित्र 
मम्तभुपविस्पृतामहे एवां सगन॑ येधां जात' येंषाँ वीर सुवोर॑ | 
इत्यादि । 

बहुरि यजुर्वेदावर्ष ऐसा कहयों है-- 

3» नमो पझहुँतो ऋषभाय । बहुरि ऐसा कहा है-- 

35% ऋषमपवित्र पुरहुतमध्वरं यशेवु नग्न परम 
भाहसंस्तुतं यरं इंजु जयंत पशुरिव्रमाहुतिरिति स्वाहा। 
# जआातारभिद्रं ऋवषम वदस्ति । भ्रमृतारामित्र हवे सुगत 
सुपाइरवोनित्र हुवे शक्तमजितं तहडेंमानपुरहूर्तामव्रमाहुरिति 
स्वाहा । <* मग्म सुधीर दिग्वाससं ब्रह्मग्भ सनातन उपसि 
बीर॑ पुरषमहंतमावित्यवरणं तमसः परसस्‍्तात स्वाहा । ## 
स्वस्तिन इन्दो वुद्धभवा स्वस्तिनः पूषा विश्ववेदा: स्वस्ति- 
नस्ताकर्थों प्ररिष्टनेसि स्वस्तिनों बृहस्पतिदंधातु । वीर्धायु- 
स्त्वायुवंलायुवा शुभजातायु । &# रक्ष रक्ष झरिष्टनेमि: 
स्वाहा । वामदेव धान्त्यथंमनुविधोयते सो5स्माकं अ्ररिष्ट- 
नेमिः स्वाहा#। । 

सो यहाँ जैनतीथंकरनिके जै नाम हैं तिनका पूजनादि कह्या । 
बहुरि यहाँ यह भास्या, जो इनके पीछे वेद रचना भई है। ऐसे अन्य 
मतके ग्रंथमिकी साक्षीतें भी जिनमतकी उत्तमता अर प्राचीनता दृढ़ 
भई। अर जिनमतकों देखें वे मत कल्पित ही भासें। तालें जो अपना 
हितका इच्छुक होय सो पक्षपात छोरि साँचा जैनधर्मकों अंगीकार 
करो । बहुरि अन्य सतनिविषे पूर्वापर विरोध भासे है। पहले अवतार 
वेदका उद्धार किया। तहां यज्ञादिकविषे हिंसादिक पोषें अर बुद्धाव- 


के गजुर्वेद अ० २४ में० १६ अष्ठ १६ अ० ६ वर्ग १ । 
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तार यज्ञका निंदक होय हिंसादिक निषेधे। वृषभावतार बोतराग संयम 
का मार्ग दिखाया । कृष्णावतार परस्त्री रमणांदि विषय कषायादि- 
कनिका मार्ग दिखाया। सो अब यहू संसारी कोनका कहया करे, कौन 
के अनुसारि प्रवर्तें अर इन सब अवतारनिकों एक बतावें सो एक ही 
कदाचित्‌ केसें कहै वा प्रवरत्तें तो याक॑ उनके कहने को था 
प्रवर्तने को प्रतीति कंसे आवे ? बहुरि कहीं क्रोधादिकषायनिका 
था विषयनिका निषेध करें, कहीं लरनेका वा विषयादिसेवनका उप- 
देश दें । तहां प्रारब्ध बताबें सो बिना क्रोधादि भए आपही ते लरना 
आदि कारये होंय तो यहु भी मानिए सो तो होय नाहीं। बहुरि लरना 
आदि कार्य करते क्रोधादि भए न मानिए तो जुदे हो क्रोघादि कोन हैं 
जिनका निषेध किया। तातें बनें नहीं, पूर्वापर विरोध है। गीतादि- 
विषे वीतरागता दिखाय लरनेका उपदेश दिया सो यहु प्रत्यक्ष विरोध 
भासे है। बहुरि ऋषोश्वरादिकनिकरि श्राप दिया बतावें, सो ऐसा 
ऋरोध किएं निद्यपना कैसे न भया ? इत्यादि जानना । बहुरि “अपुत्रस्य 
गतिनाह्ति” ऐसा भी कहैं अर भारत विषें ऐसा भी कहया है-- 

्रतेकानि सहक्नारि! कुसार अ्रह्मचारिणाम्‌ । 

दिय॑ गतानि राजेन्त्र श्कृत्वा कुलसन्ततिम्‌ ॥१॥ 

यहां कुमार ब्रह्मचारोनिकों स्वर गये बताए, सो यहु परस्पर 
विरोध है। बहुरि ऋषीदवर भारतविषे ऐसा कह्या है-- 

भदयमांसाहन राधत्रो भोजन कंदभक्षराम्‌ । 

ये कुवन्तिवथास्तेषां तीर्भयात्रा जपल्तपः ॥१॥ 

बुथा एकादशी-प्रोक्ता बथा जागरखं हरे: । 

जया च पोष्करी यात्रा कृत्स्तं चारदायरं वुया ॥२॥ 

थातुर्मास्ये तु सम्प्राप्ते राजिभोज्यं करोति यः। 

तस्य शुद्धि विद्येतु चास््रायणशतैरपि ॥३॥ 
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इस वियें मद्य मांसादिकका था राभिभोजन का वा चौमासे में 
विश्वेष।ने शातिभोजनका वा कंदफलअक्षणका निषेध किया। बहुरि 
बड़े युस्वनि्क भश्यमांसांदिकका सेवन करना कहें, ब्रतादि वियें रात्रि- 
भोजन स्थापें या कंदादि भक्षण स्थापें, ऐसे विशैद्ध निरुपे हैं। ऐसे हो 
अनेक पूर्वापर विरद्ध बचन अन्यमत के ध्षास्त्र विषें हैं। सो करें कहा । 
कहीं तो पूर्वपरम्परा जालि विश्वास जतावनेके अथि यथार्थ कहा 
अर कहीं विषयकवाय पोषनेके अथि अस्थथा कह्या । सो जहां पूर्वापर 
बिरोध होय, तिभिका वचन प्रमाण कैसे करिए। इहां जो अन्यमत- 
निवितें क्षमा शोल सन्‍्तोवषादिककों पोषते वचन हैं सो तो जेनमतविषें 
पाइए हैं अर विपरीत वचन हैं सो उनका कल्पित है। जिनमत अनु- 
हारि बचननिका विश्वासतें उनका विपरीतवचनका श्रद्धानादिक होय 
जाय, तातें अन्यमतका कोऊ अंग भला देखि भो तहां श्रद्धानादिक न 
करना । जैसे विषमिश्चित भोजन हितकारी नाहीं तैसें जानना । बहुरि 
जो कोई उत्तम घमेंका अंग जिममतविषे न पाइए अर अन्यमत में 
पाइए, अथवा कोई निषिद्ध धर्मका अंग--जैनमत विषे पाइए अर 
अन्यतन्न न पाइए, तो अन्यमतकों आदरो सो सर्वथा होय नाहीं। जातें 
सर्वेशका ज्ञानतें किछ छिपा नाहीं है। तातें अन्य मतनिका श्रद्धानादिक 
छोरि जिनमतका दुढ़ श्रद्धानादिक करना | अहुरि कालदोषतें कषायी 
जीवनिकरि जिनमतवियें भी कल्पितरचना करी है, सो ही दिखाइए 
है-- ; 

इवेतास्थर मत निराकररा 

ध्वेताम्बरमतंवाले काहूने सूत्र अनाए, तिनिकों गणधरके किए 
कहें हैं। सो उनको पूछिए है--गरभधरने आचारांगादिक बनाए हैं सो 
हुम्हारै अबार पाइए है सो इतने प्रमाण लिए ही किए थे कि घना 
प्रमाण लिए किए थे। जो इतने प्रमाण लिए ही किए थे, तो तुम्हारे 
क्ासत्रनि विदे आचारांगादिकनिके पदनिका प्रमाण अठारेह हजार 
आदि कहया है, सो तितकी विधि मिलाय सो । पदका प्रमाण कहा ? 
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जो विभकतिका अन्तको पद कहोगे, तो कहे प्रमाज्तें अहुत पद होय 
जायेगे अर जो प्रयाणपद कहोगे, तो तिस एकपद के श्राधिक इसधावन 
कोड़ि इलोक हैं । खो ए शो बहुत छोटे शास्त्र हैं, सो बनें भाहीं। बहुरि 
आचारांगादिकतें दक्षवैकालिकादिकका प्रमाण धाटि कहा है। तुम्हारे 
बधता है सो कसे बते ? बहुरि कहोने, आचारांगादिक बड़े ये, ' कास- 
दोध जानि तिनहीमेंसों केतेक सूत्र काढ़ि ये शास्त्र बनाए हैं। तो प्रथम 
टूटकम्नन्थ प्रमाण नाहीं । बहुरि यह प्रबन्ध है, जो बड़ा ग्रन्थ बनाथे 
तो वा विधे सर्व वर्णन विस्तार लिए करे अर छोटा भ्रस्थ बनाये तो 
तहां संक्षेप वर्णन करे परन्तु सम्बन्ध टूटे नाहीं। भर कोई बड़ा श्रन्धमें 
शथोरासा कथन काढ़ि लीजिए, तो तहां सम्बन्ध मिले साहीं--कथनका 
अनुक्रम टूटि जाय । सो तुम्हारे सूत्रनिविषे तो कथादिकरका भी संबंध 
मिलता भासे है -टूटकंपना भासे नाहीं। बहुरि अन्य कवीनितें गण- 
धघरकी तो बुद्धि अधिक होसी, ताके किए ग्रन्थनिमें थोरे शब्दमें बहुत 
अर्थ चाहिए सो तो अन्य कवीनिकीसी भी ग्रम्भीरता नाहीं। बहुरि 
जो प्रन्थ बनावे सो अपना नाम ऐसे धरे नाहीं “जो अधुक कहै है', “मैं 
कहूं हूं' ऐसा कहै। सो तुम्हारे सूत्चनिविष 'हे गौतम' वा 'गोतम कहै 
है! ऐसे वचन हैं। सो ऐसे वचन तो तब हो सम्भवें जब ओर कोई 
कर्ता होय। तातें यह सूत्र गणधरकृत नाहीं, ओर के किए हैं। गणधर 
का नामकरि कल्पितरचना को प्रमाण कराया थाहै हैं। सो विवेकी 
तो परीक्षाकरि माने, कह्या ही तो न मानें । 


बहुरि वह ऐसा भी कहै हैं--जो गणधरसूच्षतिके अनुसार कोई 
दशपूर्षधारी भया है। ताने ये सूत्र बनाए हैं । तहां पुछिए है--जो नए 
प्रन्य बनाए हैं तो नवा नाम धरना था, अंग्रादिकके नाम काहेकों 
धरे । जैसे कोई बड़ा साहूकारकी कोठीका नामकरि अपना साहुकारा 
प्रगट करे, तैसें यह कार्य भया। सांचेको तो जैसे दिगम्बरविधेग्रनस्थनि 
के और नाम धरे अर अनुसारी पूछ्व प्रभ्थनिका कहा, तेसें कहना 
योग्य था । अंगादिकका ताम धरि गणधरकृत का भ्रम काहेकों छप- 
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थाया.।! तातें मभघरके पूर्वाधारी के क्यन गाहीं । वहुंसि इन सुत्रणि 
बिदे जो विध्वास जनावनेंके अधि जिनमत अनुसार कथन है को तो 
सांच है ही, विगम्बर भो सैसे ही रह हैं। अहुररि जो कह्पित रचना 
करी है, तामें पृर्वापर विरद्धयफतों वा प्रत्यक्षादि अ्माजमें विरद्धपनो 
भासे है, सो ही विलाइए है-- । 
इत्य लिग से सुक्ति का नियेष 

अन्य लिगोके वा गुहस्थक वा स्त्रोंके वा चांडालादि शूद्रतिक 
साक्षात्‌ मुक्तिको प्राप्ति होतो माने हैं सो बने नाहीं। सम्यस्वशन 
ज्ञान चारित्रकी एकता मोक्षमार्ग है। सो वे सम्यर्दक्शनका स्वरुप तो 
ऐसा कहै हैं-- | 

प्ररहंतो महादेवों जावज्जोबं सुसाहरोों गुरुणों। 

जिरपफ्ण्णरसं तसं ए सम्मस मए गहिय॑।॥।१॥ 

सो अन्य लिगोके अरहूंतदेव, साधु, गुरु, जिन प्रणीततत्व का 
मानना केसे सम्भव तब सम्यक्त्व भी न होय, तो मोक्ष केसे होग । 
जो कहोगे अन्तरंग वि्षें श्रद्धान होनेतें सम्यकत्व तिनके हो है, सो 
विपरीत लिगधारककी प्रश्वंशादिक किए भी सम्यकक्‍त्वकों अतीचार 
कह्या है सो सांचा श्रद्धान भए पीछें आप विपरीत लिगका धारक कैसे 
रहै। श्रद्धात भए पोछें महाब्रतादि अंगीकार किए सम्यकचारित्र होय 
सो अन्यलिगवियें कंसें बने ? जो अन्यलिगविये भी सम्यकचारित्र हो 
है तो जेन लिंग अन्य लिंग समान भया जातें अन्यलियीकों मोक्ष कहता 
मिथ्या है। बहुरि गृहस्थकों मोक्ष कहैं सो हिंसादिक सर्व सावद्ययोयका 
त्याग किए सामायिकन्नारित्र होय सो सर्व सावक्षयोगका त्याग किए 
सहस्थपनों कसे सम्भवे ? जो कहोगे--अन्तरंग त्याग भया है तो यहाँ 
तो तीनों योगकरि त्याग करें है, कायकरि त्याग केसे भ्या ? बहुरि 
बाह्य परिष्रह्मदिक राखें भी महाग्रत हो है, सो महाव्नतनिविषें तो बाह्य 
त्याय करनेंकी ही प्रतिशा करिए है, त्याय किए बिना मह्ाश्नत न होय । 


स्ड्य मोकमार्मनायाशश 


महांत्रत बिता छठा आदि मुणस्थान न हो हैं, तो तब गोक्ष कसे होय ? 
तालें गुहस्थंकों मोक्ष कहना मिथ्या वचन है । 
इंत्रों मुक्ति कां निवेध 

बहूरि स्त्रीकों मोक्ष कहैं, सो जाकरि सप्तम नरक गमत योग्य 
पाप ने होय॑ सकें, ताकरि मोक्षका कारण शुद्ध भाव केसे होय ? जांतें 
जाके भाव दढ़ होंय, स्रोही उत्कृष्ट पाप वा धर्में उपजाय सकं है। 
बहुरि स्त्रोके निश्चंक एकांतविषें ध्यान घरना अर सर्व परिग्रहादिकका 
त्याय करना सम्भवे नाहों । कहोगे, एक समयविधें पुरुषवेदीं वा स्त्रो- 
वेदों वा तपु सकवेदोकों सिद्धि होनो सिद्धान्तविषे कही है, तातें स्त्रोकों 
मोक्ष मानिए है। सो यहाँ ये भाववेदी है कि द्रव्यवेदी है, जो भाव 
वेदों है तो हम माने ही हैं। द्रव्यवेदी है तो पुरुषस्त्रीवेदी तो लोकविधें 
प्रचुर दोसे हैं, नपु सक तो कोई विरला दीसे हैं। एक समयविषे मोक्ष 
जानेवाले इतने नपु सक कंसे सम्भव ? तातें द्रव्यवेद अपेक्षा कथन 
बनें नाहीं | बहुरि जो कहोगे, नवम गुणस्थानताई वेद कहे हैं, सो भी 
भाववेद अपेक्षा ही कथन है द्रव्यवेद अपेक्षा होब तो चोदहवाँ गुण- 
स्थान पर्येस्त वेदका सद्भाव कहना सम्भवे। तातें स्त्रीके मोक्षका 
कहना मिथ्या है । 

शत मुक्ति का नियेष 

बहुरि शूद्रनिकों मोक्ष कहैं। सो चांडालादिककों ग्ृहस्थ 
सन्‍्मानादिककरि दानादिक कैसे दे, लोकविरुद्ध होय। बहुरि नीचकुल- 
वालोंके उत्तम परिणाम न होय सकें। बहुरि नीचगोत्रकर्मका उदय तो 
पंचम गुणस्थान पर्यन्त ही है। ऊपरिके गुणस्थान चढ़े बिना मोक्ष कंसे 
हीय । जो कहोगे-संयम धारे पीछे बाके उच्चगोत्रही का उदय कहिए, 
तो संयम धारने न धारने की अपेक्षा्तें नीच उच्च गोत्र का उदय 
ठंहरपा । ऐसे होते असंयमी मनुष्य तीथकर क्षत्रियादिक तिमके भी 
लीच गोत्रका उदय ठहरे । जो उनके कुल अपेक्षा उच्चगोत्रका उंदय 
कुहोये तो भांडालादिकक भो कुल अपेक्षा ही नोच गोत्र का उदय 
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कहो । ताका सदुभाव तुम्हारे सूतनिविये भो पंचम गुणस्थान पयेन्त 
ही कह्या है। सो कल्पित कहनेमें पूर्वापर विरद्ध होय दो होय । तातें 
शूद्रतिके मोक्षका कहना मिथ्या है! 

ऐसे तिनहूने सर्वके मोक्ष की प्राप्ति कही, सो ताका प्रयोजन 
यहु है जो सर्वबका भला मनावना, मोक्षका लालच देना अर अपना 
कल्पितमतकी प्रवृत्ति करनी । परन्तु विचार किए भिथ्या भासे है। 


हाछेरों का निराकरण 


बहुरि तिनके शास्त्रनिविषे अछेरा' कहै हैं। सो कहीं हैं-- 
हुण्डावसप्पिणोके निभित्ततें भए हैं, इनको छेढ़ने नाहीं। सो काल- 
दोषतें केई बात होम परन्तु प्रमागविरुद्ध तो न होग । थो प्रमाण 
विरुद्ध भी होगे, तो आकाशके फूल, गधे के खोंग इत्यादिका होना भी 
बने सो सम्भवे नाहों। वे अछेरा कहै हैं सो प्रभाण विरुद्ध है। काद़ेतें 
सो कहिए है-- 

वर्दधेमानजिन 'केतेककालि ब्राह्मणीके गर्भविषें रहे, पीछें 
क्षत्रियाणी के गर्भ वियें बधे, ऐसा कहै हैं। सो काहुका गर्भ काहूके 
धरा प्रत्यक्ष भासे नाहीं, उन्‍्मानादिकमें आबे नाहीं। बहुरि तीथ॑- 
करके भया कहिए, तो गर्भकल्याणक काहू के घरि भया, जन्मकल्या- 
णक काहूके घरि भया । केतेक दिन रत्नवृष्टधादिक काहुके घर भए, 
केतेक दिन काहूके घरि भये । सोलह स्वप्न किसीको आए, पुत्र काहुके 
भया इत्यादि असम्भव भासे | बहुरि माता तो दोय भई अर पिता तो 
एक ब्राह्मण हो रह्मा | जत्म कल्याणादिविष वाका सन्‍्मान न किया, 
अन्य कल्पित पिताका सन्‍्मान किया | सो तीथंकरक दोय पिताका 
कहना महाविपरीत भासे है। सर्वोत्कृष्टपद के धारकके ऐसे अचन 
सुनने भी योग्य नाहीं । बहुरि तीथंकरक भी ऐसी अवस्था भई तो 
सर्वत्र ही अन्य स्त्रीका गर्भ अन्यस्त्रीके घरि देना ठहरे। तो वैष्णव 
जेसें अनेक, प्रकार पुत्र पुत्रीका उपजना बतायें हैं, तैसें यहु कार्य भया। 


श्घ० भोक्षमापे-प्रकाशक 


सो ऐसे निकृष्ट काल विये तो ऐसे होय ही नाहीं, वहां होना कैसे 
सम्भव ? तातें यहू मिथ्या है। 

,.. बहुरि मल्लि तीर्थ॑करकों कन्या कहैं हैं। सो भुनि देवादिककी 
सभा विें सत्रीका स्थिति करना उपदेश देना न सम्भवै, वा स्त्री- 
पर्याय हीन है सो उत्कृष्ट तीथंकरपदधारकक न बने । बहुरि तोर्थंक रके 
नग्न लिंग हो कहै हैं सो स्त्रीके नग्गपतों न सम्भव । इत्यादि विचार 
किये असम्भव भासे है । 


बहुरि हरिक्षेत्रका भोगभूभियाँकों तश्क गया कहैँ। सो बन्ध 
वर्णन विषें तो भोगमूमियाँक देवगति देवायुहोका बन्ध कहूँ, नरक 
कंसे गया । सिद्धान्त विषे तो अनस्तक्षाल विषें जो बात होय, सो भो 
कहूँ । जैसे तीसरे नरक पयेन्‍्त तीर्थंकर प्रकृतिका सत्व कहा, सो 
केवली भूले तो नाहीं । तातें यहु मिथ्या है। ऐसे सर्ब अछेरे असम्भव 
आननें । बहुरि वे कहै हैं इनकों छेड़ने नाहीं सो झूंठ कहनेवाला ऐसे 
ही कहै। 

बहुरि जो कहोगे--दिगम्बरबिषें जैसे तीर्थंकरके पुत्री, चक्र- 
वर्तिका मान भंग इत्यादि कार्य कानदोषतें भगा कहै हैं, तेसे ये भी 
भये । सो ये कार्य तो प्रमाण विरुद्ध नाहीं । अन्यक॑ होते थे सो महंत- 
निरक भये तातें काल दोष कह्या है। गर्भेहरणादि कायें प्रत्यक्ष अनु- 
मानादितें विरुढ्, तिनका होना कैसें सम्भव ? बहुरि अन्य भी घने ही 
कथन प्रमाणविरुद्ध कहै हैं। जैसे कहै हैं, स्वार्थ सद्धिके देव मन ही 
तें प्रदन करें हैं, केवली मनहीतें उत्तर दे हैं। सो सामान्य जीव के मन 
की बात मनःपर्ययज्ञानी बिना जानि सक॑ नाहीं। केवलीके मत की 
सर्वार्यसिद्धिके देव कंसें जानें ? बहुरि केवलीके भावमनका तो अभाव 
है, द्रव्यमन जड़ आकारमात्र है, उत्तर कौन दिया । तातें मिथ्या है । 
अप प्रमाणविरुद्ध कथन किये हैं, तातें तिनके आगम कल्पित 

| 
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केयली के झाहार नीहारका निराकरश 
बहुरि ते श्वेशाम्बर मतवाले देव गुर धर्मका स्वरूप अन्यथा 
मिरुषे हैं। तहां केवलीक क्षु्रादिक दोष कहैँ। थो यहु देवका स्वरूप 
अन्यथा है। काहेतें, शुधादिक दोष होतें भाकुलवा होय, तब अनन्त 
सुख कैसे बने ? बहुरि जो कहोगे, दारीरकों क्षुधा लागे है, आत्मा 
ठद्रप न हो है, तो क्षुधादिका उपाय आह्यारादिक काहेकों प्रहण 
किया कहो हो । क्षुधादिकरि पीड़ित होय, तब ही आहार ग्रहण 
कर। बहुरि कहोगे, अंसे कर्मोंदयतें बिहार हो है, तैसें ही आाह्वार 
ग्रहण हो है। सो विद्वार तो विहायोगति प्रकृतिका उदय तें हो है 
अर पीड़ाका उपाय नाहीं अर बिना इच्छा भी किसी जोव्क होता 
देखिए है। बहुरि आहार है सो प्रकृतिका उदयतें नाहीं, क्षुध्राकरि 
पीड़ित भए ही ग्रहण करे है। बहुदि आत्मा पवतादिककों प्रेरे तब 
ही निगलना हो है, ताते विहारवत्‌ आहार नाहीं। जो कहोगे-- 
घातावेदनोयके उदयतें आहार ग्रहण हो है, सो बने नाहीं। जो जीव 
क्षुधादिकरि पीड़ित होय, पीछ आाहारादिक ग्रहणतें सुख माने, तां 
आह्वारादिक साताके उदयतें कहिए । «हा रादिका प्रहण साता वेद- 
नीयका उदयतें स्वयमेव होय, ऐसे तो है नाहीं। जो ऐसें होय तो 
सातावेदनीयका मुख्य उदय देवनिर्क है, ते निरन्तर आहार क्‍यों न 
करें। बहुदि महामुनि उपवासादि करे, तिनकें साताका भी उदय अर 
निरन्तर भोजन करनेवालों के असाताका भो उदय सम्भवे । तातें 
जैसें बिना इच्छा विदह्ययोगतिके उदयतें विहार सम्भष। तेसें बिना 
इच्छा 3 वरल सातावेदतोय ही के उदयतें आहारका ग्रहण सम्भवे 
नाहीं । 
बहुरि वे कहे हैं सिद्धान्त विये केवलीक॑ क्षुधादिक ग्यारह परी- 
बह कहै हैं, तातें तिबकें क्ुधाका संदुभाव सम्भवे है। बहुरि आहवारा- 
दिक बिता तलिनकी उपशांतता केसे होय, तातें तिनक॑ आह्वारादिक 
यावे हैं । 


' १६३ मोक्षमार्ग-अकाश् 
ताका समाधान--कर्मप्रकृतिनिका उदय मंद तीज भेद लिए हो 
है। शहां अतिमंद उदय हीतें तिस.उदयजनित कार्यको व्यक्तता भासें 
नाहीं । तातें मुख्यपनें अभाव कहिए, तारतम्यबिषें सदृभाव कहिए । 
जेंसें नवम गुणस्थान विषें वेदादिकका उदय भन्द है, तहां मंथुनादि 
: जिया व्यक्त नाहीं, ताते तहाँ ब्रह्मचर्य ही कहया। तारतम्य बिषें 
मेंबुनादिकका सद्भाव कहिए है। तैसें केवलीक॑ असाताका उदय अति 
मंद है। जातें एक एक कांडकविय अनन्तवे भाग अनुभाग रहे, ऐसे 
बहुत अनुभागकांडकनि कार था गुणसकमणादिककरि सत्ता वि 
असातावेदनीयका अनुभाग अत्यन्त मद श्या, ताका उदय बे क्षुघ्रा 
ऐसी व्यक्त होती नाहीं जो शरोरको क्षोण करे अर माहके अभावतें 
क्षुध्रादिक बनित दुःख भी नाही, वातें क्षुघादकका अभाव कहिए। 
तारतम्यविषे तिनका सदुभाव कहिए है। बहुरि ते कध्पा--आहारा-< 
बिक बिता तिनकी उपश्यांतता कैसे होय, सो भाद्वारादिकरि उपशात 
होने योग्य क्षुध्रा लागे तो मन्‍्द उदय काहेका रहा ? देव भोगधुमियां 
आदिकका किंखितू मंद उदय होतें ही बहुत काल पीछे किचितू आद्वार 
भप्रहण हो हैं तो इनके तो अतिमंद उदय भया है, तातें इनके आहारका 
अभाव सम्भवे है। 

. बहुरि वह कहै है, देव भोगभूमियोंका तो छारोर ही वेधव है 
 ज्ाकों भूख थोरी वा घने काल पीछें लाये, इदिका तो शरीर कर्म 
भूमिका ओदारिक हैं। तातें इनिका शरीर आहार बिना देशोनकोड़ि 
पृ पय॑न्त उत्कृष्टपने कंसे रहे ? 

ताका समाधान--देवादिकका भी धरोर वैसा है, सो कर्मेके ही 
. निमित्ततें है। यहां केवलज्ञान भए ऐसा ही कर्म उदय भया, जाकरि 
धरीर ऐसा भया, बाकरि धूल प्रगट होती ही नाहीं। जैसे केवलशान 
भए पहले केकश्ष तब बच्चें ये, अब बच (बड़े) नाहीं । छाया होती थी सो 
होती ताहीं। शरीर विषें निगोद थी, ताका अभाव भया। बहुत 
प्रकारकरि जैसे शरीरकी अवस्था अन्यथा भई, तैसें आहार बिना ही 


अखिल शचिसतर : हैक 


शरीर जेसाका तैसा रहे ऐसी भी अवस्था भई, अत्यक्ष, देखो शोर 
लिकों जरा वथ्यापे तब शरीर शिथिल होय जाय, इनिका अ्ग्ुका 
अन्तपयंम्त दारीद शिथिल स होय ! तातें अन्य मनुष्यनिका अर इनिका 
शरसेर की समानता सम्भवे नाड्टीं | बहुरि जो तू कह्ैया--देवादिकके 
आहार ही ऐसा है जाकरि बहुत कालकी भूख मिटे, इनिक भूल काहे 
लें मिटी अर धादोर पुष्ट कैसे रहया ? तो सुनि, असाताका उदय संद 
होनेतें मिटी अर समय समय परम ओदारिक शरीर वर्यंणा का ग्रहण 
हो हैं सो वहू तो कर्म आहार है सो ऐसो ऐसी वर्यंणाका ग्रहण हो है 
घाकरि क्षुधादिक व्यापे नाहीं वा शरीर शिथिल होय वाहीं । सिद्धांत- 
विधें याहीकी अपेक्षा केवबलीको आहार कहया है। अर अन्नादिकका 
आहार तो शरीरकी पृथष्टताका मुख्य कारण नाहीं। प्रत्यक्ष देखो, 
कोऊ थोरा आहार प्रहै, शरीर पुष्ट बहुत होय, कोऊ बहुत भाहार 
ग्रहै, शरीर क्षीण रहै । बहुरि पव्रनादि साधतेबाले बहुत काल ठाईं 
जाहार न लें, शरीर पुष्ट रहया करे वा ऋद्धिधारी मुनि उपवासादि 
करें, धारीर पुष्ट बन्या रहै। सो केवलीक॑ तो सर्वोत्कुटपना है, उनके 
अन्नाविक बिना शरीर पुथ्ट बन्या रहै तो कह्टा आपचर्य भया। बहुरि 
केवली कंसे आहारकों ज्ाँय, कंसे याचें । 

बहुरि वे आहारकों जांय, तब समवशरण खाली केसे रहें। 
अथवा अन्यका ल्याय देना ठहराओगे तो कोन ल्याय दें, उनके मनकी 
कोन जाने । पुर्वं उपदासादिकको प्रतिज्ञा करी थी, ताका कंसें निर्वाह 
होय । जोव अन्तणय सर्वप्रति भासे, कंसें आहार ग्रहे? इत्यादि विर- 
द्ता भास है । बहुरि वे कहै हैं--आहार ग्रहै हैं, परन्तु काहूृकों दीसें 
नाहीं। सो आह्वार ग्रहणकों नि्य अन्या, तब ताका व देखना अति- 
शयविषें लिख्या । स्रो उनक॑ निश्चययना रहया अर ओर न देखें हैं तो 
कहा भया। ऐसे अनेक प्रकार विरुद्धता उपज है। 


बहुरि अन्य अविवेकताकी बातें सुनो-केवलीक॑ नीहार कहै 
हैं, रोगादि भया कहै हैं अर कहैं, काटने तेजो लेक्ष्याक्ेरी, ताकरि 


रैवर लोकलाभेनरात्रक 


वर्दधमानस्वाभीके पैठुंयाका (पेचिसका) रोग भया, ताकरि बहुत बार 
निहार होने लागा | सो तीर्थंकर केवलीके भी ऐसा कर्मका उदय 
रह्या अर अतिशय न भया, तो इन्द्राविकरि पृज्यपना केसे शोभे । 
बहुरि नीहार कैसे करें, कहां करें, कोऊ संभवती बाते नाहीं : बहुरि 
जैसे रागादि युक्त छश्मस्थकं क्रिया होय, तेसें केवलीके क्रिया ठहराषें 
बद्धमान स्वामीका उपदेश तिप्ें 'हे गौतम' ऐसा बारम्बार कहता 
ठहरावें हैं। सो उनक तो अपना कालविषें सहज दिव्यध्वनि हो है, 
तहां सर्बकों उपदेश हो है, गोतमकों संबोधन केसे बने ? बहुरि 
केवलीक नमस्कारादिक क्रिया ठहरावें हैं, सो अनुराग बिना वंदना 
संभके नाहीं। बहुरि गुणाधिककों वंदना सम्भव, उन सेती कोई गुणा- 
घधिक रहया नाहीं। सो कंसें ? बहुरि हाटिवियें समवसरण उतरधा 
कहैँ, सो इन्द्रकृत समवसरण हाटिविषें कंसे रहे ? इतनी रचना तहाँ 
कैसे समावे । बहुरि हाटि विषे काहेकों रहै ? कहा इन्द्र हाटि सारिली 
रचना करनेकों भी समर्थ नाहीं, जातें हाटिका आश्रय लीजिए। 
बहुरि कहैं--केवली उपदेश देनेकों गए। सो धरि जाय उपदेश देना 
अति रागतें होय, सो मुनिक भी सम्भवे नाहीं। केवलीफ कंसें बने ? 
ऐसे ही अनेक विपरीतता तहां प्ररुपे हैं। केवली शुद्ध केवलशानद्षन- 
मय रागादि रहित भए हैं, तिनक॑ अधातिनिक उदयतें संभवती क्रिया 
कोई हो है। केवलीक॑ मोहादिकका अभाव भया है। तातें उपयोग 
भिलें जो क्रिया होय सकं, सो सम्भव नाहीं। पाप प्रकृतिका अनुभाग 
अत्यन्त मंद भया है। ऐसा मन्द अनुभाग अन्य कोईकें नाही। तातें 
अन्यजीवनिक पापदठुदयतें जो क्रिया होती देखिए है, सो केवलीके 
ते होय । ऐसे केवली भगवानक॑ सामान्य भनुध्यकीसी क्रिया का 
सद्भाव रहिए देवका स्वरृपकों अन्यथा प्ररुपे हैं। 


मुनि के वस्चादि उपकररों का प्रतियेष 
बहुरि गुरूका स्वरुपकों अन्यथा प्ररुपे हैं। मुनिके वस्थादिक 


पांगरयां अधिकार रद 


चोदह उपकरण* कही हैं। सो हम पूछे हैं, मुनरिकों ति्रेंथ कहें. अर 
सुनिपद्ध लेते नवप्रकार सर्वपरिग्रहका त्यायकरि भहाव्रत अंग्ीकार 
करें, सो ये बस्‍्जादिक परिय्रह हैं कि नाहीं। जो हैं तो त्याग किए पीछें 
काहेकों राखें अर नाहीं हैं तो वस्त्रादिक गृहस्थ राखें ताको भो परि- 
ग्रह मति कहो । सुबर्णादिकह्ीकों परिभ्रह कहो । बहुरि जो कहोगरे, 
जैसे क्षुधाके अधि भाहार ग्रहण कीजिए है, तैसें क्षीत उच्णादिकके 
अर्थि बस्त्रादिक ग्रहण कीजिए है। सो सुनिपद अंगीकार करतें आाहार- 
का त्याग किया नाहीं, परिग्रह का त्याय किया है। बहुरि अन्ता- 
दिकका तो संग्रह करना परिग्रह है, भोजन करने जाइये सो परियग्रह 
नाहीं । अर वस्त्रादिका संग्रह करना वा पहरना सर्व ही परिय्रह है, 
सो लोकवियें प्रसिद्ध हैं। बहुरि कहोगे, शरीरकी स्थितिके अधि 
वस्त्रादिक राखिए है--मभत्व नाहीं है, तातें इनिकों परिग्रह न कहिए 
है। सो श्रद्धानविषें तो जब सम्यग्दृष्टि भया तबहीं समस्त परद्रव्यविषें 
ममत्यका अभाव भया। तिस अपेक्षाते चौथा युणस्थानही परिग्रह रहित 
कहो । अर प्रवृत्तिविषें ममत्व नाहीं तो कंसें ग्रहण करे है। तातें वस्त्रा- 
दिक ग्रहण धारण छूटेगा, तब ही नि:परिग्रह होगा । बहुरि कहोगे-- 
वस्वादिककों कोई लेय जाय तो क्रोध न करें वा क्षुधादिक लागे तो वे 
बेचें नाहीं वा वस्तादिक पहुरि प्रमाद करें नाहीं, परिणामनिकी थिरता 
करि धर्म ही साधे हैं तातें ममत्व नाहीं | सो बाह्य क्रोध मति करो परंतु 
जाका ग्रहण विधे इष्ट बुद्धि होय तो ताका वियोगविदें अनिष्टबुद्धि होय 
ही होय । जो अनिष्टबुद्धि न भई तो ताके अधि याचना काहेकों करिए 
है ? बहुरि बेचते नाहीं, सो धातु राखनेतें अपनी हीनता जानि नाहीं 
देखिए हैं। जैसे धनादि राखने तेसें ही वस्त्नादि राखने। लोकविषें परि- 
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अ्रहके चाहक जीवनिक दोउनिकी इच्छा है। तातें घोरादिकके भयादिके 
कारन दोऊ समान हैं। बहुरि परिणामनिकी स्थिरताकरि धर्मसाधम 
ही तें परिग्रहपना न होय । जो काहूकों बहुत शीत लागेगा सो सोड़ि 
राखि परिणामनिकी थिरता करेगा अर धर्मसाधंगा तो वाकों भी 
निः:परिग्रह कहो । ऐसे गृहस्थधर्म मुनिधर्म वि्षें विशेष कहा रहेगा। 
जाक॑ परीषह सहनेकी शक्ति न हांय सो परियग्रह राखि धर्म साधे 
ताका नाम गृहस्थधर्म अर जाक॑ परिणाम निर्मेल भए १राषहकरि 
व्याुल न होय सो परिग्रह न राखे अर धर्म साधे ताका नाम मुनि- 
धर्म, इतना हो विशेष है। बहुरि कहोगे, शीतादिकी पराषहकरि 
व्याकुल कैसे न होय । सो व्याकुलता तो मोहके उदयके निमित्ततें है। 
सो मुनिक षष्ठादि गुणस्थाननिविषें तीन चोकड़ीका उदय नाहीं कर 
संज्वलनके सर्वंधाती स्पद्धंकनिका उदय नाहीं, देशघाती स्पद्धंकनिका 
उदय है सो तिनका किछू बल नाहीं । जंसे वेदक सम्यग्दृष्टिके सम्यक्‌ 
मोहनीय का उदय है सो सम्यक्त्वको घात न करि सक॑ तंसे देशघाती 
संज्वलनका उदय परिणामनिकों व्याकुल करि सक नाही । अहो मुनि- 
निके अर औरनिक परिणामनिकी समानता है नाहीं। और सबनिके 
स्वंधातीका उदय है, इनि्क देशघाती का उदय है। ताते ओऔरनिक 
जैसे परिणाम होंय तेसे उनक कदाचित्‌ न होंयथ। तातें जिनके सर्व- 
घातीकषाथनिका उदय हो ते गृहस्थ ही रहूँ अर जिनके देशधातो का 
उदय होय ते मुनिधर्म अंगीकार करें। ताक॑ शोतादिककरि परिणाम 
व्याकुल न होय तातें वस्त्रादिक राखें नाहीं। बहुरि कहोगे--जैन 
शास्त्रनिविषें चोदह उपकरणमुरनि राखे, ऐसा कह्या है। सो तुम्हारेह्दी 
शास्त्रनिविषें कह्मा है, दिग्रम्बर जेनशास्त्र निविषें तो कहे नाहीं । 
तहाँ तो लंगोटमात्र परिग्नह रहें भी ग्यारहीं प्रतिमा का धारकको 
धावक ही कहा । सो अब यहां बिचारो, दोऊनिमें कल्पित बचन 
कोन है ? प्रथम तो कल्पित रचना कषायी होय सो करे। बहुरि 
कषायी होय सोही नीचापदविषे उच्चपतों प्रगट करे । सो यहाँ दियम्बर 
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विवें वस्त्रादि राखें धर्म होय ही नाहीं, ऐसा तो म॒ कहा परन्तु तहां 
आवकधर्म कहा । श्वेताम्बर विषें भुनिधर्भ कह्या। सो यहाँ जाने 
नीची किया होतें उच्चत्व पद प्रगट किया सो ही कथायी है। इस 
कल्पित कहनेकरि आपकों वस्न्रादि राखतें भी. लोक मुनि मानने लागे, 
तातें भानकषाय पोष्या गया । अर औरनिको सुगमक्तियाविधें उच्चपद 
का होना दिखाया, तातें घनें लोक लय गए । जे कल्पित मत भए हैं, 
ते ऐसे ही भए हैं। तातें कषायी होइ वस्त्रादि होतें मुनिपना कझ्या है, 
सो पूर्वोक्त युक्तिकरि विरुद्ध भासं हैं। तातें ए कल्पितवचन हैं, एसा 
जानना । " 
बहुरि कहोगे--दिगम्बरविषें भी शास्त्र पीछो आदि उपकरण 
मुनिके बह्टे है, तेसें मारे चोदह उपकरण कह हैं । 
ताका समाधान--जाकार उपकार होय ताका नाम उपकरण 
है। सो यहां शोतादिककी वेदना दू।र करनतें उपकरण ठहराईए, तो 
स्बपरिग्रह सामग्री उपकरण नाम पावे । सो धर्सेवियें हनिका कहा 
प्रयोजन ? ए तो पापके का रण है। घममवधे तो धर्मका उपकारा ज॑ 
द्वोंग तिनका नाम उपकरण है। सो थास्त्र ज्ञानको कारण, पीछी 
दयाकों कारण, कमंडलु शोचकों कारण, सो ए तो धमंके उपकारी 
भये, वस्क्षादिक कंस धर्सके उपक।री द्ोय ? वे तो शरीरका सुखद्वीके 
अधि धारिए है । बहुरि सुनो जो शास्त्र राक्षि महृतता दिखावे, पीछो- 
करि बुह्ारो दें, कमंडलुकार जलादिक पीबें वा बल उतारें, तो 
शास्त्रादिक भो परिभ्रह द्वी हैं। सो भुति एस का करे वाहीं। तातें 
धर्मके साधनकों परिग्रह सज्ञा नाहीं । भोगक॑ साधनको परिग्रह संज्ञा 
हो है, ऐसा जानना । बहुरि कहोग--कसंडलुतें तो शरीरहीका मल 
दूदि करिए है, सो मुनि मल दूर करनेकी इच्छाकांर कमडलु नाहीं 
राख हैं। शास्त्र बांचना आदि काये करें जर मललिप्त होंब तो 
तिनका अविसय होय, लोकमिश्व होम, तारों इस धर्मके जि कमडलु 
' रालिए हैं। एसे पीछी आधि उपकरण सम्भव, वस्थादिकों उपकद्ण 


संज्ञा सम्भव नाहीं। काम अरति आदि मोहका उदयतें विकार बाह्य 
प्रगट होय अर शीतादिक सह्े न जांय तातें विकार ढ़ाकनेकों वा 
शीतादि मिटावनेकों वस्त्रादिक राखें अर मानके उदयतें अपनी 
महंतता भो चाहैँ तातें कल्पित युक्तिकरि उपकरण ठहराए हैं। बहुरि 
घरि घरि याचनाकरि आहार ल्यावना ठहरावें हैं। सो प्रथम तो यह 
पूछ्िए है, याचना धर्म का अंग है कि पाप का अय है। जो धर्मका 
अंग है तो माँगने बाले सर्व धर्मात्मा भए। अर पापका अंग है तो 
मुनि कंसे सम्भव ? 

बहुरि जो तू कहेगा, लोभकरि किछ धनादिक याचे तो पाप 
होय, यहु तो धर्म साधन अथि शरीरकी स्थिरता किया नाहै हैं तातें 
आह्ाराविक याज हैं । 

ताका समाधान--आह्वारादिकरि धर्म होता नाहीं, शरीरका 
सुख हो है। सो शरीरका सुखके अधथि अति लोभ भए याचना करिए 
है। जो अति लोभ न होता तो आप काहको मांगता । वे ही देते तो 
देते, न देते तो न देते । बहुरि अतिलोभ भये इहाँ ही पाप भया, तब 
मुनिधर्म नष्ट भया, ओर धर्म कहा साधंगा । अब वह कहै है--सन- 
बिषें तो आहारको इच्छा होय भर याचें नाहीं तो भायाकषाय भया 
अर याचनेमें होनता आववे है सो गवेकरि याचे नाहीं तब मानकथाय 
भया । आहार लेना था सो साँगि लिया। यामें अति लोभ कहा भया 
अर यातें मुनिधर्म कंसें तष्ट भया सो कहो । याको कहिये है-- 

जैसे काहू व्यापारीक कुमावनेकों इच्छा मन्द है सो हाटि 
(दुकान) ऊपरि तो बैठे अर मनबिषें व्यापार करनेको इच्छा भी है 
परन्तु काहुकों वस्तु लेनेदेनेरूप व्यापारके अधि प्रायता नाहीं करे है । 
स्वयमेव कोई आवे तो अपनी विधि मिले व्यापार करं है तो ताके 
लोभकी मंदता है, माया वा मान नाहीं है। माया मानकषाय तो तब 
होय, जब छलकरनेके अथि वा अपनी महंंतता के अधि ऐसा स्वांग 
करे । सो भले व्यापा रीक॑ ऐसा प्रयोजन नाहीं तातें वाक॑ माया मान 


. शृ८६ भोक्षमा्ग-हकाशक 


दॉथिंयों प्रॉयिंकारें श्प्दं 
न कहिए । लैसें मुनिर्नेक अआहारादिककी इच्छा मन्द है सो आहीर 
लेनेंको आये अर मनवियें जाहार लेनेकी इच्छा भी है परन्तु' जआहारके 
जयि प्रार्यमा ताहीं करें. हैं। स्वयमेव कोई दें तो अपनी विधि 
मिले आहार ले हैं तो उनके लोभकी मन्दता है, माया वा मान नाहीं 
है । माया मान शो तब होय जब छल करनेके अधि वा महंतताके अधि. 
ऐसा स्वांग करें। सो मुनितक ऐसे प्रयोजन हैं वाहीं तातें इनिक माया 
मान नाहीं है | जो ऐसे हो माया मान होय तो जे सवहीकरि पाप्र 
करें बजनकायकरि न करें, तिन सबनिक माद्रा 5हरे | अर जे उन्य- 
पदवीके धारक सीचवृत्ति अद्भोकार नाहीं करें हैं, तिन सबनिक॑ मान 
ठहरे । ऐसे अनर्थ होय ! बहुरि तें कहया--“आहार मांगनेमें मति- 
लोभ कहा भया ? अतिकषाय होय तब लोकसिश्च कार्य अंगीकार- 
करिके भी मनोरथ पूर्ण किया चाहै। सो मांगना लोकनिश्व है, ताकों 
भी अंगोकारकरि आहारकी इच्छा पूर्ण करतेकी चाहि भई। तातें यहां 
अति लोभ भवा | बहुरि तें कह्या--“मुनि धर्स कंसें नष्ट भया” सो 
मुनि धर्म विष ऐसी तीज कपाय सम्भव नाहीं । बहुरि काहुका आहार 
दैनेका परिणाम न भा, यानें बाका घर में जाय याचना करी। तहां 
बाके सकुचना भया वा त दिए लोकनिश होनेका भय भया तातें बाकों 
आहार द्विया । सो वाका अन्तरंग प्राण पोड़नेते हिसाका सदभाव 
आया । जो आप वाका धरमें न जाते, उसड़ी के देने का उपाय होता 
तो देता, बाक॑ हव होता । यहु तो दबाय करि काये करावना भया । 
बहुरि अपना कार्यके अथि यात्रतारूप. वचन- है सो पापरूप है। सो 
यहां असत्य वचन भी भया । बहुरि वाकीे देनेकी इच्छा न थी, याने 
याच्या, तब वाने अपनी इच्छाते दिया नाद्वी--सकुचिकरि दिया। 
ताले अदत्त-प्रहण भी भया । बहुरि गृहस्थके घर में स्त्री जैसे तेसें 
तिष्ठें थी, यहू चल्या गया । तहां ब्रह्मचयंकी बाड़िका भंग भया। 
बहुरि आहार ल्याय केतेंक काल राख्या। आहारादि के राखनेकों 
पात्रांदिंक राखे सो परियग्रह भया । ऐसे पांच महावृतनिका भंय होनेतें 


१६० मोलनां -प्रकाहल 
मुनिधर्म नष्ट हो है तातें याचनाकरि आहःर लेता मुनिका युक्त ताहीं। 

बहुरि वह कहै है--मुनिक बाईस परीवहनिविये याववा परी- 
घह कही है, सो मांगे बिना तिस परीवहका सहना कैसे होय ? 

ताका समाधान--याचना करनेका नाम यांचना परोषह नाहीं 
है। याचना न करनी, ताका नाम यांचना परीषह है। जाते अंरति 
करनेका नाम अरति परीषह नाहीं, अरति न करने का ताम अरति 
परोषह है, तैसें जानना । जो याचना करना परीषह ठहूरे, तो रंकादि- 
धनी याचना करे हैं, तिनके घना धर्म होय | अर कहोगे, मान पेटा- 
बनेतें याकों परीयह कहें हैं तो कोई कषायी कार्यके अथि कोई कषाय 
छोरे भी पापी ही होय । जैसे कोई लोभके अधि अपना अपमनंकों भी 
न गिने, तो वाक॑ लोभकी तीव्रता है। उस अपनान करावनेतें भी 
महापाप होय है। अर आपके इच्छा किछ ताही, कोई स्वयमेव अप- 
मान करे है तो वाक महाधर्म हैं। सो यहाँ तो भोजनका लोभके अधि 
याचना करि अपमान कराया तातें पाप हो है, धर्म नाहीं। बहुरि 
वस्त्रादिकके भी अधि याचना करे है सो वस्त्रादिक कोई धर्ंका अज़ 
नाहीं है, शरीर सुखका कारण है। तातें पृर्वॉक्त प्रकार ताका निषेध 
जानना । देखो अपना धर्मरूप उच्चपदकों याचना करि नीोचा करें हैं 
सो यामें धर्मकी होनता हो है। इत्यादि अनेक प्रकार करि मुनि धर्म 
विषें याचना आदि नाहीं सम्भव है। सो ऐसी असम्भवतों क्रियाके 
धारक साधु गुरू कहै हैं। तातें गुरूका स्वरूप अन्यथा कहै हैं। 

धर्मका भ्रन्यया स्वरूप 

बहुरि धर्मका स्वरूप अन्यथा कहै हैं। सम्यन्दर्शन शान चारित 
इनकी एकता भोक्षमार्ग है, सो ही धर्म है, सो इनिका स्वरूप अन्यथा 
प्ररूप' हैं। सो ही कहिए है-- 

तत्वारश्रद्धान सम्यग्द्न है, ताकी तो प्रधानता नाहीं । आप 
जैसे अरहूत देव साधु गुरू दया धर्मकों निरूप॑ हैं, तिनका अ्रद्ानकों 


गया फिर १९१ 


पम्थग्दशंत कहें हैं।सो प्रथम तो.अरहूंताविकरा स्वरूप ऋव्यया 
कहूँ | बहुरि इतने हो अद्धानतें तस्‍्व श्रद्धात भए बिना सम्यक्‍त्व कंसें 
होय, तातें मिथ्या कहै हैं। बहुरि तत्वनिका भी श्रद्धायक्रों सम्यवत्य 
कहे हैं प्रयोजन लिए तर्वनिका श्रद्धान नाहीं कहै हैं! गुणस्थान 
मार्गणादिख्य जीव का, अशुस्कन्धादिरूप अजोक्का, पाप पृण्यके 
स्थाननिका, अविरति आदि आश्रवनिका, व्रतादिरूप संवरका, तपदच- 
रणादिरूप निर्जेराका, स्रिद्ध होने के लिग्राविके भेदनिकरि मोक्षका 
स्वरूप जेसें उनके शास्क्षविषें कहया है, तेसें सीक्ष लोजिए अर केव- 
लीका वचन प्रमाण है, ऐसे तत्वाथेश्रद्धानकारि सम्यक्त्व भया माने 
हैं।सो हम पूछें हैं, ग्रेवेणिक ज्ञानबाला द्रव्यलिगी मुनिके ऐसा 
श्रद्धान हो है कि नाहीं | जो हो है, तो बाकों मिथ्यादुष्टो काहेफो 
कहिए । अर न हो है तो वाने ८. जेनलिग प्व्मे बुद्धि करि धरधा है, 
ताक देवादिकी प्रतीति केसे नाहीं भई ? अर वाक बहुत शास्त्राभ्यास 
है, सो वाने जींवादिके भेद केसें न जाने। अर अन्यमतका लवलेश भी 
अभिषप्रायमें नाहीं, ताके अरहंत वचनकोी कंसें प्रतीति नाहीं भई । तातें 
वार्क ऐसा अरद्धान तो होय परन्तु सम्यक्त्व न भया। वहुरि नारकी 
झोगभूमियाँ तियंच आदिक ऐसा श्रद्धान होनेंका निमित्त नाहीं अर 
तिनिक बहुत कालपयेन्त सम्यकत्व रहै है। तातें वाक ऐसा श्रद्धात 
नाहीं हों है, तो भी सम्यक्त्व भया। तातें सम्यकृश्न द्धानका स्वरूप 
यहु नाहीं । साँचा स्वरूप है, सो आगें वर्णन करेंगे, सो जानना । 


बहुरि जो उनके शास्त्रनिका अभ्यास करना ताकों सम्यसज्ञान 
कहै हैं। सो द्रव्यलिंगी मुनिक शास्त्राभ्यास होतें भी मिश्यातान कह्मा, 
असंयत सम्यग्दृष्टिके विषयादिरूप जानना ताकों सम्यग्झान कहया। 
तातें यहु स्वरूप नाहीं, सांचा स्वरूप आगे कहेंगे सो जानना। बहुरि 
उनकरि निरूपित अणुश्रत महाव्रतादिखू्प श्रावक यतीका धर्म धारने 
करि सम्यक्वारित्र भया माने। सो प्रथम तो ब्रतादिका स्वरूप अन्यथा 
कह, सो दिद्दू पूर्वे वर्णन विषषें कहया है। बहुरि द्रव्यलियीरे मद्ावत 
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होतें भो सम्यक्‍्वारित्र न हो है। अर उनका मतके अनुसारि गृहस्था- 
दिकके महाद्रत आदि अंगीकार किए भी सम्यकचारित्र हों है, तातै यह 
स्वरूप है नाहीं | सांचा स्वरूप अन्य है, सो आये कहेंगे । हो 

यहां वे कहै हैं -द्रव्यादिलिगीक अन्तरंग विधें पूर्वोक्‍्त अंडा- 
नादिक न भए, बाह्य ही भए, तातें सम्यक्त्वादि न भए । 

ताका उत्तर--जों अन्तरंग नाहीं अर बाह्य धारै, सो तो 
कपटकरि धारे। सो वार्क कपट होय तो ग्रैवेयक कैसे जाय, नरकादि 
विषें जाय | बंध तो अन्तरंग परिणामनितें हो है। सो अम्तरंग जित- 
धर्मेूूप परिणाम भए बिना ग्रेवेयक जाना सम्भवे नाहीं। बहुरि 
ब्रतादिख्प शुभोपयोगहीतें देवका अन्ध माने अर याहीकों मोक्षभागे 
माने, सो बंधमार्ग मोक्षमार्गकों एक किया; सो यहू मिथ्या है। बहुरि 
व्यवहार धर्म विधे अने > विपरीत निरूपें हैं। निदकको भारतेमें पाप 
नाहीं, ऐसा कहे हैं। सो अन्य पतो निदक तोर्थकरादिकके होतें भी 
भए, तिनकों इन्द्रादिक मारे नाढीं। सो पाप न होता, तो इन्द्रादिक 
क्यों तन मारे। बहुरि प्रतिमाजोक अभ राणादि बनायें हैं, सो प्रतिविम्ब 
तो वीतराग भाव बधावनेंकों कारण स्थापन किया था। आभ रणावि 
बनाए, अन्य सतकी मृतिवत्‌ यहु भी भए | इत्यादि कहाँ तांई 
कहिए, अनेक अन्यथा निरूपण करें हैं। याँ प्रकार द्वेताम्वर मत 
कल्पित जानना । यहाँ सम्यग्दर्शन आदिका अन्यथा निरूपणतें मिथ्या- 
दर्शनादिकहीकी पुष्टता हो है तातें याका श्रद्धानादि न करना । 

देंडकमत निराकररा 

बहुरि इन दवेताम्बरनिवियें हो दूं ढिए प्रगट भए हैं, ते आपकों 
सांचे धर्मात्मा माने हैं, सो भ्रम है। काहेते सो कहिए है-- 

केई तो भेष धारि साधु कहाब॑ हैं, सो उनके प्रन्थनिके अनुसार 
भो ब्रत समिति गुप्ति आदिका साधन नाहीं भासे है। बहुरि देखो 
मत वबन काय कुत कारित अनुमोदनताकरि सर सावश्षयोग त्याग 
क्रनेंडो प्रतिज्ञा करें, पोछे पाले नाहों । बाल ककों वा भालांकों वा 
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शूद्रादिकक़ों हो दोक्षा दें । सो ऐसे त्याग करें अर त्याग करतें हीं 
किछू विचार न करें, जो कहा त्याग करूं हूं? पोछ पालें भो नाहीं अर 
ताकों सर्वे साथु मानें । बहुरि यह कहै -पीछें धर्म बुद्धि हो जाय, तब 
तो याका भला हो है। सो पहले ही दीक्षा देनेवालेने प्रंतिशा भंग होती 
जानि प्रतिज्ञा कराई, बहुरि याने प्रतिज्ञा अंगीकार करि भंग करी, सो 
यहू पाप कोनकों लाग्या । पीछें धर्मात्मा होनेका निश्चय कहा । बहुरि 
जो साधुका धर्म अंगीकारं करि यथार्थ त पाले, ताकों साधु मानिए 
के न मानिए। जो मानिए, तो जे साधु मुनि नाम धरावे हैं अर अष्ट 
हैं, तिन सबनिकों साधु मानों। न मानिए, तो इनके साधुपना न 
रहा।। तुम जेसे आच रणतें साधु मानों हो, ताका भी पालना कोऊ 
बिरलाक पाईए है। सबनिकों साध काहेकों मानो हो । 


यहाँ कोऊ कहै--हम तो जाके यथ।र्थ आचरण देखेंगे, ताकों 
साधु मानेंगे, ओरकों न मानेंगे । ताकों पूछिए है-- 


एक संघ विषें बहुत भेषों हैं। तहां जाक॑ यथार्थ आचरण भानो 
हो सो वह ओरनिकों साधु माने है कि न माने है। जो माने है, तो 
तुमतें भी अश्रद्धानो भया, ताकों पूज्य कंसे मानों हो। अर न माने 
है, तो उन सेती साधुका व्यवहार काहेकों वत्तें है। बहुरि आप तो 
उनकों साधु न माने अर अपने संघविषें राखि औरनि पासि साधु 
मनाय औरनिकों अश्वद्धानी करें, ऐसा कपट काहेकों करे। बहुरि 
तुम जाकों साधु न मानोगे तब अन्य जीवनिकों भी ऐसा ही उपदेश 
. करोगे, इनकों साधु मति मानों, ऐसे धर्म्मपद्धति विषषें विरुद्ध होय । 
भर जाकों तुम साधु मानो हो तिसतें भो तुम्हारा विरुद्ध भया, जातें 
वह वाकों साधु माने है | बहुरि तुम जाके यथार्थ आचरण मानो हो, 
सो विचारकरि देखो, वह भी यथार्थ मुनि धम्म नाहीं पाले है । 


कोऊ कहै--अन्य भेषधारीनिते तो चनें अच्छे हैं तातें हम मानें 
हैं। सो अन्यमतीनि विश्नें तो नाता प्रकार भेष सम्भवें, जातें तहाँ 
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रागभावका निषेध नाहीं। इस जैनमतविषें तो जैसा कह्या, तेसा ही 
भए साधु संज्ञा होय । 

यहाँ कोऊ कहै--शोल संयम।दि पा।लें हैं, तपश्चरणादि करें हैं, 
सो जेता करें तितना ही भला है। 

ताका समाधान--यहु सत्य है, धर्म थोरा भो पाल्या हुआ भला 
ही है। परन्तु प्रतिशा तो बड़े धर्मंकी करिए अर पालिए थोरा, तो 
तहाँ प्रतिश्ञाभंगतें महापाप हो है। जैसे कोऊ उपवासकी प्रतिज्ञाकरि 
एकबार भोजन करे तो वाके॑ बहुत बार भोजनका संयम होतें भी 
प्रतिज्ञाभंग्तें पापी कहिए । तैसें मुनिधर्म की प्रतिज्ञाकरि कोई किचित्‌ 
धम्म न पाले, तो वाकों शीलसंयमादि होतें भी पापी ही कहिए। अर 
जैसे एकंतकी (एकासनकी) प्रतिशाकरि एक बार भोजन करे, तो 
धर्मात्मा हो है तेसें अपना श्रावकपद धारि धो रा भी धर्म साधन करे 
तो धर्मात्मा ही है। यहाँ तो ऊँचा नाम धराय नोचो क्रिया क रनेतें 
पापीपना सम्भव है। यथायोग्य नाम धराय धर्मक्रिया करतें तो पापी- 
पना होता नाहीं । जेता धम्में साधे, तितना हो भला है। 

यहाँ कोऊ कहै--पंचमकालका अन्तपर्यन्त चतुविधि संघका 
सद्भाव कह्या है। इनिकों साधु न मानिए, तो किसको मानिए ? 

ताका उत्तर-जैसें इस कालविषें हंसका सद्भाव कहया है अर 
गम्यक्ष त्रविषे हंस नाहीं दीसे हैं, तो औरनिकों तो हंस माने जाते 
नाहीं, हंसका लक्षण मिलें हो हंस मानें जाँय। तैसें इस कालविपें 
साधुका सदुभाव है अर गम्थक्ष त्रविषें साधु न दोसे हैं, तो औरनिकों 
तो साधु माने जाते नाहीं, साधु लक्षण मिलें ही साधु माने जाय । 
बहुरि इनका भो प्रचार थोरे हो क्ष त्रविषे दोसे है, तहांतें परे क्षेत्रविषें 
साधुका सद्भाव केसें मानें ? जो लक्षण मिलें मानें, तो तहाँ भो ऐसें 
ही मानों । अर बिना लक्षण मिले हो मानें, तो यहाँ अन्य कुलियगी हैं 
तिनहोकों साधु मानों । ऐसे विपरोति होय, ताते बने नाहीं । कोऊ 
कहै-इ9 पंवमकालमें ऐसे भो साधुपद हो है; तो ऐसा सिद्धांतका 
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वचन बताओ । बिन! हो पिद्धांत तुम मानो हो, तो पापी होंगा । ऐसे 
अनेक युक्तिकरि इतिक साधुपना बने नाहीं है। अर साधुपना बिना 
साधु मानि गुरु मानें मिथ्यादर्शन हो है, जातें भले साधुकों गुरू मारे 
ही सम्पग्दर्शन हो है । 


प्रतिमाधारो आवक न होनेकी मान्यता का निषेध 

बहुरि श्रावक धर्मेकी अन्यथा प्रवृत्ति करावे हैं। त्रसकी हिंसा 
स्थल मृथादिक होतें भी जाका किछू प्रयोजन नाहीं, ऐसा किचित्‌ 
त्याग कराय वाकों देशब्रतोी भया कहैँ। सो बह त्रसघातादिक जामें 
होय ऐसा कार्य करे | सो देशब्रत गुणस्थानविषे तो ग्यारह अविरति 
कहे हैं, तहाँ त्रणघात कंसे सम्भव ? बहुरि ग्यारह प्रतिभा भेद श्रावक 
के हैं, तिन विषे दशमी ग्यारमों प्रतिमाधारक श्रावक तो कोई होता 
ही नाहीं अर साधु होय । पूछे, तब कहैँ -पडिमाधारी श्रावक अबार 
होय सकता नाहीं। सो देखो, श्रावकधम्म॑ तो कठिव अर मुनिधर्म्म 
सुगम--ऐसा विरुद्ध भाषै हैं। बहुरि ग्यारमो प्रतिमा ध्टारकके थोरा 
परिग्रह, मुनिक बहुतपरिग्रह बतावें, सो सम्भवता वचन नाहीं । बहुरि 
कहूँ, ए प्रतिमा तो थोरे ही काल पाल छोड़ि दोजिए हैं। सो ए कार्य 
उत्तम हैं तो धम्म बुद्धि ऊँचो क्रियाकों काहेकों छोरे अर नोचे कार्य 
हैं तो काहेकों अंगीकार करे , यहु सम्भवे हो नाहीं। बहुरि कुदेव 
कुगुरुकों नमस्कारादिक करतें भी श्रावकपना बतागें । कहैं, धम्मंबुद्ध 
करि तो नाहीं बन्दे हैं, लोकिक व्यवहार है। सो सिद्धांत तो तिनि- 
की प्रहंसा स्तवनकों भी सम्यक्त्वका अतिचार कहेँ अर गृहस्थनिका 
भला मनावनेके अथि बन्दता करतें भी किछ न कहैँ । बहुरि कहोगे--- 
भय लज्जा कुतृहलादिकरि बन्दें हैं; तो इनिही कारणनिकरि कुशी लादि 
सेवन करतें भी पाप मति कहो, अन्तरंग विष पापजान्या चाहिए। 
ऐसे सर्व आचारनविष्ेविरुद्ध होगा । देखो मिथ्यात्वसारिखे महापाष 
की प्रवत्ति छुड्वावनेकी तो मुख्यता नाहीं अर पवनकायकी हिंसा ठह- 
राय जधघारे मुख बोलना छुड़ावनेकी मुख्यता पाइए। सो क्रमभंग 


श्श्द्‌ मोक्षमागं-प्रकाध्षक 


उपदेश है। बहुरि धर्म्मके अंग अनेक हैं, तिनविषे एक परजीवको दया 
ताकों मुख्य कह हैं, ताका भो विवेक नाहीं। जलका छानना, अन्नका 
शोधना, सदोष वस्तुका भक्षण न करना, हिंसादिकरूप व्यापार न 
करना इत्यादि थाके अंगनिकी तो मृख्यता नाहीं । 


मु हपत्तिका निषेध 

बहुरि पाटोका बाधना, शोचादिक थो रा करता, इत्यादि कार्यंनि 
को मुख्यता करे हैं। सो मेलयुबत्र पाटोकैथूकका सम्बन्धतें जोब उपजे 
तिमका तो यत्न नाहीं अर पवनकी हिंसाका यत्न बतावे। सो 
तासिकाकरि बहुत पवन निकले, ताका तो यत्न करते ही नाहीं । बहुरि 
जो उनका शास्त्रके अनुसारि बोलनेहीका यत्न किया, तो सर्वेदा 
काहेंको राखिए | बोलिए, तब यत्न कर लीजिए । बहुरि जो कहैं-- 
भूलि जाइए | तो इतना भो याद न रहै, तो अन्य धर्मंस।धन केसे 
होगा ? बहुरि शौचादिक थोरे करिए, सो सम्भवता शौच तो मुनि भी 
करे हैं। ताते गृहस्थकों अपने योग्य शौच करना। स्त्रीसंगमादिकरि 
शौच किए बिना सामायिकादि क्रिया करनेते अविनय, बविक्षिप्तता- 
आदि करि पाप उपज । ऐसे जिनकी मुख्यता करे, तिनका भी ठिकाना 
नाहीं अर केई दय्यके अंग योग्य पालें हैं, हरितकायका त्याग आदि 
करें, जल थो रा नाखें, इनका हम निषेध करते नाहीं । 


मूतिपुजा निषेध का निराकररा 

बहुरि इस अहिसाका एकान्त पकड़ि प्रतिमा चैत्यालयपूजनादि 
क्रियाका उत्थापन करे हैं। सो उनहीके शास्त्रनिविषे प्रतिमाआदिका 
निरूपण है, ताकों आग्रहकरि लोपे हैं . भगवतो सूत्रविधें ऋद्धिधारो 
मुनिका निरूयण है तहां मेरगिरि आदिवियें जाय। “तत्य चेेययाइं 
बंबई” ऐसा पाठ है। याका अर्थ यहु--तहां चैत्यनिक्ों बंदे हैं। सो 
चेत्य नाम प्रतिमाका प्रसिद्ध है। बहुरि वे हठकरि कहै हैं--चैत्य 
भ्ररदके ज्ञानादिक अनेक अर्थ निपजे हैं, सो अन्य अर्थ हैं, प्रतिमांका 


दीचयया अधिकार ई्छ् 
अर्थ नाहीं । याकों पूछिए है--मेरुगिरि नन्‍्दीए्वरद्रीपविपें जाग 
तहाँ चैत्यवंदना करी, सो वहां ज्ञान दिककी वंदना करने का अर्थ कंसे 
सम्भवे ? शान|दिककी वंदना तो सर्वत्र सम्भवे । जो वंदने योग्य चैत्य 
वहां सम्भव अर सर्वेत्र न सम्भव, ताकों तहाँ बंदनाकरनेका विशेष 
सम्भवे, तो ऐसा सम्भवता अर्थ प्रतिमा ही है अर चैत्यशब्दका मुख्य 
अर्थ प्रतिमा ही है, सो प्रसिद्ध है। इस हो अरथंकरि चेत्यालय नाम 
संभव है। याकों हुठकरि काहेकों लीजिए । 
बहुरि नन्‍्दीश्वर द्वीपादिकविषें जाय, देवादिक पूजनादि किया 
करें हैं, ताका व्याख्यान उनके जहां तहाँ पाइए हैं। बहुरि लोकविदें 
जहाँ तहां अकृत्रिम प्रतिमाका निरूपण है। सो या रचना अनादि है 
सों यह रचना भोग कुतृहलादिकके अर्थ तो है नाहीं। अर इत्द्रादिक- 
निके स्थाननिवियें निःप्रयोजन रचना सम्भव नाहों। सो इन्द्राविक 
तिनको देखि कहा करें हैं। के तो अपने मंदिरनिविषें निःप्रयोजन 
रचना देखि उसतें उदासोन होते होंगे, तहां दुःखी होते होंगे, सो 
सम्भव नाहीं | के आछी रचना देखि विषय पोषते होंगे, सो महंत 
मूत्तिकरि सम्यर्दृष्टी अपना विषय पोषे, यह भी संभवे नाहीं । तालें 
तहां तिनकी भक्तिआदिक ही करें हैं, यहु ही संभव है। सो उनके 
सूर्याभदेवका व्याख्यान है। तहां प्रतिमाजीके पूजनेका विशेष वर्णन 
किया है। याको गोपनेके अर्थि कहे हैं, देवनिका ऐसा ही कर्तव्य है । 
सो सांच, परन्तु कर्तव्य का तो फल होय ही होय । सो तहां धर्म हो है 
कि पाप हो है । जो धर्म हो है, तो अन्यत्न पाप होता था, यहाँ धर्म 
भया । याका ओरनिके सदु् कंसें कहिए ? यहु तो योग्य कार्य भया। 
अर पाप हो है तो तहाँ 'णमोत्थुणं' का पाठ पढ़चा, सो पापके ठिकाने 
ऐसा पाठ काहेकों पढ़चा । बहुरि एक विचार यहां यहु भाया, जो 
'शसोत्थुरां' के पाठ विषें तो अरहंतकी भक्ति है। सो प्रतिमाजीके 
आगें जाय यहु पाठ पढ़ा, तातें प्रतिमाजीके आगे जो अरहूंतभक्तिकी 
क्रिया है सो करनी युक्त भई । बहुरि जो वे ऐसा कहैँ--देवनिके ऐसा 


श्ध्द मोक्षमार्ग-प्रकांशक 

काये है, मनुष्यनिक नाहीं; जाते मनुष्यनिके प्रतिमा आदि बनावतनें 
विषें हिंसा हो है । तो उन्हीके शास्त्रनिविर्ष ऐसा कथन है, द्रोपदी 
राणी प्रतिमाजीका पूजनादिक ज॑सें सुर्याभदेव किया, तैसें करती भई। 
तातें मनुष्यादिक भी ऐसा कार्य कत्तेंव्य है। यहां एक यहु विचार 
आया--चैत्यालय प्रतिमा वनावनेकी प्रवृत्ति न थी, तो द्रोपदी कैसे 
प्रतिमाका पूजन किया । बहुरि प्रवृत्ति थी, तो बनावनेवाले धर्मात्मा 
थे कि पापी थे। जो धर्मात्मा थे तो गृहस्थनिकों ऐसा का्ये करना 
योग्य भया अर पापी भी थे तो तहां भोगादिकका प्रयोजन तो था 
साहीं? काहकों बनाया । बहुरि द्रोपदी तहां 'णमोत्थुणं' का पाठ किया 
वा पूजनादि किया, सो कुतूहल किया कि धर्म किया। जो कुतूहल 
किया तो महापापिणों भई। धर्मविषें कुतूहूल कहा | अर धर्म किया 
तो औरनिकों भी प्रतिमाजीको स्तुति पूजा करनी युक्त है। बहुरि वे 
ऐसी मिथ्यायुवित बनावें हैं-जंसें इन्द्रकी स्थापनातें इन्द्रका कार्य 
सिद्ध नाहीं, तैसें अरहंत प्रतिमा करि काय॑ सिद्ध नाहीं। सो अरहंत 
आप काहुकों भक्त मानि भला करते होंय तौ तो ऐसे भी मारने सो 
बे बीतराग हैं। यहु जीव भक्ति रूप अपने भावनितें शुभफल पा 
है। जैसे स्त्री का आकार रूप का८ठ पाषाणकी मूर्ति देखि, तहां 
विकाररूप होय अनुराग करें, तो ताक पाप बन्ध होय । तैसें अरहंत 
का आकाररूप धातु पाषाणादिक को मूर्ति देखि धर्म बुद्धितें तहाँ 
अनुराग करें, तो शुभकी प्राप्ति कंसें न होइ। तहां वे कहें हैं, बिना 
प्रतिमा ही हम अरहंत विषें अनु रागकरि शुभ उपजावेंगे । तो इनिकों 
कहिए है--आकार देखें जेसा भाव होय, तैसा परोक्ष स्मरण किए 
होय नाहीं। याहीतें लोकविधें भी स्त्रीका अनुरागी स्त्रीका चित्र 
बनावें हैं। तातें प्रतिमाका आलंबनिकरि भक्ति विशेष होनेतें विशेष 
शुभकी प्राप्ति हो है। 


बहुरि कोऊ कहै-प्रतिमाकों देखो, परल्तु पूजनादिक करने का 
कहा प्रयोजन है? 


पौडियाँ शिकार (६६ 

तीकी उत्तर--जैसे कोऊ किसी जीव का आकार बंनाय घात 
करे तो वाक उस जीवकी हिंसा किए का सा पाप निपजे वा कोऊ 
काहुका आकार बनाय द्वेष बुद्धितें वाकी बुरो अवस्था करे तो जाका 
आकार बनाया वाकी बुरी अवस्था किए का सा फल निपजे। तेसें 
अरहूँतका आकार बनाय राग बुद्धितें पूजनादि करें तो जरहंतके 
पूजनादि किए का सा शुभ (भाव) निपजे वा तेसा ही' फल होय । 
अति अनुराग भए प्रत्यक्ष दर्शन न होतें आकार बनाय पूजनादि करिये 
है। इस धर्मानुरागतें महापुण्य उपजै है। 

बहुरि ऐसा कुतक करे हैं--जो जाक॑ जिस वस्तुका त्याग होय 
ताके आगे तिस वस्तुका धरना हास्य करना है। तातें बंदनादिकरि 
अरहंतका पूजन युक्त नाहीं । 

ताका समाधान -मुनिपद लेतें ही सर्व परिग्रह त्याग किया 
था, केवलशान भए पीछे तीर्थंकरदेवक समवशरणादि बनाए, छत्र 
चामरादि किए, सो हास्य करी कि भक्ति करी । हास्य करी तो इन्द्र 
महापापी भया, सो बने नाहीं। भक्ति करी तो पूजनादिविषें भी 
भक्ति ही करिए है। छप्नस्थके आगें त्याग करी वस्तुका धरना हास्य 
करना है, जातें वार विक्षिप्तता होय आवे है। केवलीके वा प्रतिमाके 
आगें अनुरागकरि उत्तम वस्तु धरने का दोष नाहीं । उनके विक्षिप्तता 
होय नाहीं । धर्मानुरागतें जीवका भला होंय । 

वहुरि वे कहै हैं--प्रतिमा बनावने विषे, चैत्यालयादि करावने 
बिषें, पूजनादि करावने विषें हिंसा होय अर धर्म अहिसा है। तातें 
हिसाकरि धर्म माननेतें महापाप हो है, तातें हम इन कार्य॑निकों 
निषेधें हैं । 

ताका उत्तर--उनही के क्षास्त्रविषें ऐसा वचन है-- 

सुच्चा जाराइ कललारां सुच्चा जाणाइ पावगं । 

उभयं पि जाणए सुच्चा जं सेय तं समायर ॥१॥ 


३०० मोक्षताये-अकांतर्क 

यहाँ कल्याण पाप उभय ए तीन शास्त्र सुनिकरि जाणें; ऐसां 
कहा । सो उन्तय तो पाप अर कल्याण मिलें होय सो ऐसा कार्यका 
भो होना ठहृरधा । तहाँ पूछिए है--केवल धर्म्मंतें तो उभय घाडि है 
ही अर केवल पापतें उभय बुरा है कि भला है। जो बुरा है तो यामें 
तो किछू कल्याणका अंक मिल्या, पापतें बुरा कंसे कहिए। भला है तो 
केवल पाप छांड़ ऐसा कार्य करना ठदृर॒या । बहुरि युक्तिकरि भी ऐसे 
हो संभव है। कोऊ त्यागी होय, मन्दिरादिक नाहीं कराव॑ है वा 
सामायिकादिक निरवद्य कार्यनिविष प्रवर्ते है। ताकों तो छोरि प्रति- 
मादि करावना वा पूजनादि करना उचित नाहीं। परन्तु कोई अपने 
रहनेके वास्ते मन्दिर बनावे, तिसतें तो चेत्यालयादि करावनेवाला 
होन नाहीं । हिंसा तो भई परन्तु वाक॑ तो लोभ पापानुरागकी वृद्धि 
भई; याक॑ लोभ छट्या, धर्म्मनुराग भया । बहुरि कोई व्यापारादि 
कार्य करे, तिसतें तो पूजनादि कार्य करना हीन नाहीं। वहाँ तो 
हिसादि बहुत हो है, लोभादि बे है, पापहीको प्रवृत्ति है। यहाँ 
हिंधादिक भी किचित्‌ हो है, लोभादिक घटे है, धर्म्मानुराग बच्चै है। 
ऐसे जो ध्यागी न होय, अपने धनकों पापविषें खरचते होंय तिनको 
चैत्यालयादि करावना । अर जे निरव्ण्य सामायिकादि कार्यनिविषें 
उपयोगकों नाहीं लगाय सकें, तिनकों पूजनादि करना निषेध नाहोीं । 


बहुरि तुम कहोगे, निरवद्य सामायिक आदि कार्य ही क्‍यों न 
करे, धर्म विषें काल गमावना तहां ऐप्ते कार्य काहेकों करे ? 

ताका उत्तर--जो शरोरकरि पाप छोर ही निरवद्यपना होय, 
तो !सें ही करें परन्तु परिणामनिविषें पाप छूटें निरवद्यपना हो है। 
सो बिना अवलम्बन सामायिकादिविषे जाका परिणाम लागे नाहीं सो 
पूजनादिकरि तहां अपना उपयोग लगाबे है। तहां नानाप्रकार आल- 
स्वनकरि उपयोग लगि जाय है। जो तहां उपयोग को न लगाव, तो 
पापकायंनिविषषें उपयोग भटक तब बुरा होय।तातें तहां प्रवृत्ति 
करनो युक्त है| बहुरि तुम कहो हो-- धर्म्मके अर्थ हिंसा किए तो 


पात्रों झल्रिकारे ३०१ 


महां बाप हो है, अन्यत्र हिसा किए थोरा पाप हो हैं। सो यह प्रथम 
तो तिद्धान्तका बचन माही अर युक्तितें भी मिले ताहीं। जातें ऐसे 
मानें इन्द्र जन्मकल्याणकविषें बहुत जलकरि अभिषेक करे है, समत्- 
सरणविषे देव पुष्पवृष्टि अमर डालना इत्यादि कार्य करे हैं; सो 
ये मद्गापापी होंथ । जो तुम कह्ोगे, उनका ऐसा ही व्यवद्वार है, तो 
क्रियाका फल तो भए विना रहता नाहीं। जो पाप है तो इन्द्रादिक 
सम्यरदृष्टी हैं, ऐसा कार्य काहेकों करें अर धम्म है तो छाहेकों निषेध 
करो हो । बहुरि भला तुमहीकों पूछें हैं--तीभंकरकी वन्दनाकों राजा- 
दिक गए, साधुकी बंदनाकों दूरि भरी जाईये है, सिद्धान्त सुनने आदि 
काये करनेकों गमनादि करिये है, तहां मार्गवि्षें हिसा भई। बहुरि 
साधर्म्मी जिमाइए है, साधुका मरण भये ताका संस्कार करिये है, 
साधु होते उत्सव करिये है, इत्यादि प्रवृत्ति अब भो दोसे है। सो यहां 
भी हिंसा हो है। सो ये कारय्यं तो धम्मेंहीके अर्थ हैं, अन्य कोई प्रयो- 
जन नाहीं । जो यहाँ महापाप उपज है, तो पूर्व ऐसे कार्य किए तिनका 
निषेध करो । अर अब भी गृहस्थ ऐसा कार्य करें हैं, तिनका त्याग 
करो । वहुरि जो धर्म्मं उपजे है तो धर्मके अथि हिसाविबें महापाप 
बताय काहेकों भ्रमावो हो | तातें ऐसे मानता युक्त है--जँसे थोरा 
धन ठिगाएं बहुत धनका लाभ होय तो कार्य करना, लैसें थोरा हिसा- 
दिक पाप भए बहुत घम्में निपजे तो वह कार्य करता। जो थोरा 
घनका लोधकरि काय॑ बिगारे तो मूर्ख है। तेसें थोरी हिंसाका भयतें 
बड़ा धर्म छोरे तो पापी ही होय । बहुरि कोऊ बहुत धन छिपावे भर 
स्तोक धन उपजावे वा न उपजाबे तो वह मूर्ख हो है। तैसें बहुत 
हिसादिकरि बहुतपाप उपजावे अर भक्ति आदि धम्मंविदें थोरा प्रबर्ते 
वा न प्रवतें तों वह पापो हो है। बहुरि जेसें बिना ठियाये ही धनका 
लाभ होतें ठिगाव तो मूर्ख है। तेसें निरवद्य धम्मेरूप उपयोग होठें 
लावद धमंबियें उपयोग लगावना युक्त नाहीं। ऐसे अपने परिणाम- 
निकी अवस्था देखि भला होय सो करना। एकान्तपक्षा कार्यकारी 
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नाहीं । बहुरि अहिसा ही केवल धम्मका ंग्र नाहीं है। रागादिक: 
निका घंटना धम्मेंका अंग मुख्य है। तातें जैसे परिणामनिवियें रागा- 
दिक घटें सो कार्य करना । 


बहुरि गृहस्थनिकों अणुन्नतादिका साधन भए बिना ही सामा+ 
यिक, पडिकमणों, पोसह आदि क्रियानिका मुख्य आचरण करावें हैं। 
सो सामायिक तो रागद्वेषरहित साम्यभाव भये होय, पाठ मात्र पढ़े वा 
उठना बैठना किए ही तो होइ नाहीं। बहुरि कहोगे--अन्य कार्ये 
करता तातें तो भला है। सो सत्य, परन्तु सामायिकपाठ विषें प्रतिज्ञा 
तो ऐसो करे, जो मनवचनकायकरि सावधकों न करूँगा, न कराऊँगा 
अर मनत्रिषें तो विकल्प हुआ करे । अर वचनकायविषें भी कदाचित्‌ 
अन्यथा प्रवृत्ति होय तहाँ प्रतिज्ञाभंग होय । सो प्रतिज्ञाभंग करनेतें न 
करनी भली । जाते प्रतिज्ञाभंगका महापाप है । 


बहुरि हम पुछें हैं--कोऊ प्रतिज्ञा भी न करें है अर भाषापाठ 
पढ़े है, ताका अर्थ जानि तिसत्रिषें उपयोग राखे है। कोऊ प्रतिज्ञा करे, 
ताकों तो नीके पाले नाहीं अर प्राकृतादिकका पाठ पढ़े, ताके अर्थंका 
आपकों ज्ञान नाहीं, बिना अर्थ जाने तहाँ उपयोग रहै नाहीं, तब 
उपयोग अन्यत्र भटक । ऐसे इन दोऊनिविषें विशेष धर्मात्मा कौन ? 
जो पहलेकों कहोगे, तो ऐसा ही उपदेश क्‍यों न दीजिए। दूसरेकों 
कहोगे ० प्रतिज्ञा भंगका पाप भया वा परिणामनिके अनुसार धर्मा- 
त्मापना न ठहरभा। । पाठादि करनेके अनुसारि ठहरुया । तातैं अपना 
उपयोग जैसे निर्मेल होय सो कार्य करना । सधै सो प्रतिज्ञा करनी । 
जाका अर्थ जानिए सो पाठ पढ़ना । पद्धति करि नाम धरावनेमें नफा 
ताहीं | बहुरि पडिकमणो नाम पूर्वदोीष निराकरण करने का है। सो 
'विष्छामि दुक्कडईं' इतना कहे ही तो दुष्कृत मिथ्या न होय, किया 
दुःकृत मिथ्या होनें योग्य परिणाम भये दुःकृत मिथ्या होय । तातें पाठ 
हो कार्यकारी नाहीं । बहुरि पडिकमर्णांका पाठ विषें ऐसा अर्थ है, जो 
बारह ब्रतादिकविषें जो दुष्छुत लाग्या होय सो मिथ्या होय । सो ब्रत 


वाँचर्या अधिकारे १०३ 
धारे बिना ही तिनका पडिकमणा करना कैसे सम्भवे ? जाके उपवास 
न होय, सो उपवासविधें लाग्या दोषका निराकरण करें तो असंभव- 
पना होय । टातें यह पाठ पढ़ना कौन प्रकार बने ? बहुरि पोसहवियदें 
सी सामायिकवत्‌ प्रतिशाकरि नाहीं पाले हैं। तातें पूर्वॉक्त ही दोष 
है। बहुरि पोसह नाम तो पव॑का है। सो पर्वंके दिन भी केतायक 
कालपर्यन्त पापक्रिया करे पीछे पोसहृधारी होय | सो जेतें काल बने 
तेते काल साधन करनेका तो दोष नाहीं। परन्तु पोषहका नाम करिए 
सो युक्त नाहीं। सम्पूर्ण पव॑विषें निरवद्य रहें ही पोसह होय | जो 
थोरा भी कालतें पोंसह नाम होय तो सामायिककों भो पोसह कहो, 
नाहीं शास्त्र विषें प्रमाण बतावो, जघन्य पोसहका इतना काल है । 
सो बड़ा नाम धराय लोगनिकों भ्रमावना, यहु प्रयोजन भास है। 
बहुरि आखड़ी लेनेका पाठ तो और पढ़े, अंगीकार ओर करे। सो 
पाठविषें तो “मेरे त्याग है” ऐसा वचन है, तातें जो त्याग करे सो ही 
पाठ पढ़े, यह चाहिये । जो पाठ न आवे तो भाषा हीतें कहै। परन्तु 
पद्धतिफे अर्थ यह रीति है। बहुरि प्रतिज्ञा प्रहण करने करावनेकी तो 
मुख्यता अर यथाविधि पालनेकी शिथिलता वा भाव निर्मल होने का 
विवेक नाहीं । आत्तंपरिणामनिकरि वा लोसादिककरि भी उपवास 
करे, तहाँ धम्म माने । तो फल तो परिणामनितें हो है। इत्यादि 
अनेक कल्पित बातें करे हैं, सो जैनधम्मंविययें सम्भव नाहीं। ऐसे यहु 
जेनविष श्वेताम्बरमत है, सो भी देवादिकका वा तत्त्वनिका वा मोक्ष- 
मार्यादिकका अन्यथा निरूपण करे है। तातें मिथ्यादर्शतादिकका पोषक 
है, सो त्याज्य है। सांचा जिन धर्म्म का स्वरूप आगे कहैं हैं। ताकरि 
मोक्षमार्म विषे प्रवर्तना योग्य है । तहाँ प्रवत्तें तुम्हारा कल्याण होगा । 


इति भी मोक्षमार्भप्रकाशक शझास्त्रविये ग्रस्यमत निरूपर 
पांचयाँ झधिकार समाप्त भया॥ १ ॥ 


है 


रु नभ!ः 
छठा श्रधिकार 


कुदेज, कुगुरु भौर कुषम का प्रतिषेष 


दोहा 

मिथ्या देवादिक भज्ज, हो हे भिधथ्यामाव। 

तज तिनकों सांचे भजों, यह हितहेतु उपाय ॥१॥ 

अर्थ--अनादितें जीवनिक॑ मिथ्यादर्नादिक भाव पाइए है, 
तिनिकी पुष्टताकों कारण क्ुंदेव कुगुरु कधम्में सेवन है। ताका त्याग 
भए मोक्षमार्गविषें प्रवृति होय । तातें इनका निरूपण कीजिए है। 

कुदेव का निरूपरा शोर उसके श्रद्धातादिक का निषेध 

तहां जे हितका कर्ता नाहीं अर तिनकों भ्रमतें हितका कर्ता 
जानि सेइए सो कुदेव हैं। तिनका सेवन तीन प्रकार प्रयोजन लिए 
करिए है। कहीं तो मोक्षका प्रयोजन है। कहीं परलोकका प्रयोजन 
है । कहीं इस लोकका प्रयोजन है। सो ये प्रयोजन सो सिद्ध होंय 
नाहीं । किछू विशेष हानि होय । तातें तिनका सेवन मिथ्याभाव है। 
सोई विख्वाईए है-- 

अन्यमतनिविषें जिनके सेवनतें मुक्ति होनी कही है, तिनकों 
केई जोब मोक्षके अथें सेवन करें हैं, सो मोक्ष होय नाहीं। तिनका 
वर्णन पूर्वें अन्यमत अधिकारवियें कहया ही है, बहुरि अन्यमत विधें 
कहे देव, तिनकों केई परलोकवियें चुख होय, बुःख न होय॑ ऐसे मयोजन 
लिए सेव हैं। दो ऐसी स्विद्धि तो पुष्प उपजाए क्र पाप न उपजाए 
हो है। सो आप तो पाप उपजावे है अर कहै ईदवर हमारा भला 
करेगा, तो तहां अन्याय ठहस्की। काडुकों पापका फल दे, काहूकों न 
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दे सो ऐसे तो हैं नाहीं। जेशा अपना परिणाम करेगा, तैसा ही फल 
पावेगा । काहूका (रा भला करने वाला ईहवर है नाहीं | अहुरि तिस 
देवतिका सेक्‍न करतें तिन देवनिका तो नाम करे अर अन्य जीअनिकी 
हिंसा करें वा भोजन नृत्यादिकरि अपनो इन्द्रियनिका विषय पोषे, सो 
पाप परिणामनिका फल तो लागे बिना रहने का नाहों । हिसा विषय 
कपषायनिकों सर्व पाप कहैँ हैं। अर पाप का फल भी खोटा ही सर्वे 
मानें हैं। बहुरि कुदेवतिका सेवन वियें हिंसा विषयादिकही का 
अधिकार है। तातें शुदेवनिका सेवन्तें परलोकवियें भला न हो है। 

बहुरि घने जीव इस पर्याय सम्बन्धी शत्रुनाशादिक वा रोगा- 
दिक मिटवाना वा घनादिककी प्राप्ति वा पुत्रादिककी प्राप्ति इत्यादि 
दुःख मेटने का वा सुख पावनेका अनेक प्रयोजन लिए क्देवनिका सेवन 
करें हैं। बहुरि हनुम।नादिकों पूजे हैं , बहुरि देवोनिकों पूजे हैं बहुरि 
गणगोर सांझो आदि बनाय पूजे हैं। चौथि शीतला दिहाड़ो आदिकों 
पूज्े हैं। बहुरि अऊत पितर व्यंतरादिककों पूर्जे हैं। बहुरि सूर्य चन्द्रमा 
शनिदच रादि ज्योतिषोनिकों पूर्जे हैं। बहुरि पीर पैगम्बरादिकनिकों 
पूर्जे हैं। बहुरि गऊ घोटकादिक तियंचनिकों पूओें हैं। अग्नि जला- 
दिककों पूजें हैं शस्त्रादिककों पू्जे हैं। बहुत का कहा कहिए, रोड़ी 
इत्यादिककों भी पूजें हैं। सो ऐसे कुदेवनिका सेवन मिथ्यादृष्टिते हो 
है। काहेतें, प्रथम तो जिनका सेवन करे सो केइ तो कल्पना मात्र ही 
देव हैं। वो तिनका सेवन कार्यकारी केसे होय | बहुरि केई अ्यन्तरा- 
दिक हैं, सो ए काहुका भला बुरा करनेकों समर्थ नाहीं। जो वे ही 
समर्थ होंथ, तो वे ही कत्ता ठहरें। सो तो उनका किया किछ होता 
दीसता नाहीं । प्रसन्‍न होय घनादिक देय सके नाहीं । हेषी होय बुरा 
कर सकते नाहीं । ह 

इहाँ कोऊ कहै--दुं:ख तो देते देखिए हैं, मानेतें दुःख देते रहि 
जाय हैं। 

ताका उत्तर--यारक पापका उदय होय, तब ऐसी ही उसके 
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कूतृहल बुद्धि होय, ताकरि वे चेष्टा करें, चेष्टा करतें यहु दुःशी होय । 
बहुरि वे रुतूहलतें किछू कहें, यह कहया करे तब वे चेष्टा करनेतें 
रहि जांय । बहुरि याकों शिथिल जानि कूृतृहल किया करें। बहुरि 
जो याके पृष्यका उदय होथ॑ तो किछ कर सकते नाहीं । सो भो देखिए 
हैं -कफोऊ जीव उनको पृजें नाहीं था उनको निन्‍्दा करें वा वे भो 
उसते द्वेष करें परन्तु ताकों दुःख देई सके नाहीं । वा ऐसे भी कहते 
देखिए है, जो फलाना ह॒भकों मानें नाहीं परन्तु उसतें किछू हमारा 
वश नाहीं। तातें व्यन्तरादिक किछ करनेकों समर्थ नाहीं । याका पुण्य 
पापहीतें सुख दुःख हो है । उनके मानें पूर्जे उलटा लागे है, किछ कार्य 
सिद्धि नाहीं। बहुरि ऐसा जानवा--जे कल्पित देव हैं, तिनका भो 
कहीं अतिशय चमत्कार होता देखिए है सो व्यन्तरादिक करि किया 
हो है। कोई पूर्व पर्यायविषषें उनका सेवक था, पोछें भरि व्यन्त रादि 
भया, तहां ही कोई निर्ित्ततें ऐसो बुद्धि भई, तब वह लोकविषें 
तिनिके सेवनें की प्रवृत्ति कराने के अधि कोई चमत्कार दिशवाव है। 
जगत्‌ भोला, किचित्‌ चमत्काश देखि तिस कार्य विष लग जाय है। 
जैसे जिन प्रतिमादिकका भी अतिशय होता सुनिए वा देखिए है सो 
जिनकृत नाहीं, जैनो व्यन्तरादिकृत हो है। तेसें हो कृदेवनिका कोई 
चमत्कार हो य, सो उनके अनुचरी व्यन्तरादिकनिकरि किया हो है, 
ऐसा जानना | बहुरि अत्यमतविषें भ्रकक्‍्तनिकी सहाय परमेश्वर करी 
वा प्रत्यक्ष दर्शन दिए इत्यादि कहूँ हैं। तहां केई तो कल्पित बातें कही 
हैं। केई उनके अनुधवरी व्यन्तरादिककरि किए कार्यतिकों परमेश्वरके 
किए कहे हैं । जो परमेद्वरके किए होंग तो परमेश्वर तो त्रिकालश 
छे। सर्वे प्रकार समर्थ छ। भक्तकों दुःख काहेकों होनें दे। बहुरि 
अबहू देखिए है। म्लेज्छ आय भक्तनिकों उपद्रय करें हैं, धर्म विध्वंस 
करें हैं, मृतिको विध्न करें हैं, सो परमेश्वरकों ऐसे कार्यका ज्ञान न 
होय तो सर्वेज्ञपनों रहै नाहीं। जाने पीछें सहाय न करे तो भवत 
वत्सलता गई वा सामथ्यहीन भया । बहुरि साक्षोभत रहै है तो भागें 
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भक्तनिको सहाय करी कहिए है सो शूंठ है। उनको तो एकसी वृत्ति 
है । बहुरि जो कहोगे--बैसी भवित नाहीं है। तो म्लेच्छनितें तो भकते 
हैं वा मूति आदि तो उन्ही को स्थापना थी, तिनिका विध्न तो 
होने देना था। बहुरि म्लेब्छपापोनिका उदय हो है, सो परमेश्वर का 
किया है कि नाहीं। जो परमेदवरका किया है, तो निन्दकनिकों सुश्धी 
करे, भक्तनिकों दुखदायक करे, तहाँ भक्त वत्सलपना कैसे रहया ? 
अर परमेश्वरका किया न हो है, तो परमेश्वर सामथ्यहीन भगा। 
ताते परमेश्वरक्षत कार्य नाहों । कोई अनुच री व्यन्तर।दिक ही चम- 
त्कार दिखावे है। ऐस। ही निश्वय करना । 

बहुरि इहाँ कोऊ पूछे कि कोई ब्यंतर अपना प्रभृत्व कहै वा 
अजत्यक्षकों बवाय दे, कोऊ कुस्थानवासादिक बताय॑ अपनी होनता 
कहै, पूछिए सो न बतावे, भ्रमरूप वदन कहे वा ओरनिकों अन्यथा 
परिणमावे, ओरनिकों दु:खदे, हत्यादि विवित्रता कैसे है ? 


ताका उत्तर-व्यंतरनिविषें प्रभुत्त की अधिक हीनता तो है 
परन्तु जो कुस्थान विषें वासादिक बताय हीनता दिखावे हैं सो तो 
कुतृहलतें वचन कहै हैं। व्यन्तर बालकवत्‌ कुतूहल किया करें। सो 
जेसें बालक कुतृहलकरि आपकों होन दिखाव, चिड़ावे, गाली सुने, 
बार पाडे (ऊँचे स्वरसे रोवे) पीछे हंसने लगि जाय, तेसें ही व्यंतर 
चेष्टा करें हैं। जो कुस्थानहीके बासी होंग, तो उत्तम स्थानविषें 
आबें हैं तहाँ कोनके ल्याए आवें हैं। आपहीतें आयें हैं, तो अपनी 
शक्ति होतें कुस्थानदिों काहेकों रहें ? तातें इनिका ठिकाना तो जहाँ 
उपजेै हैं, तहां इस पृथ्वोके नोचे वा ऊपरि है सो मनोज्ञ है। कुतृह॒लके 
लिए चाहै सो कहै हैं । बहुरि जो इनकों पीड़ा होती होय तो रोवते- 
रोवते हंसने कत्ें लगि जांय हैं। इतना है, मन्त्रादिकको अचिन्त्य- 
शक्ति है सो कोई सांचा मन्त्रके निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध होय तो 
वाकें किचित्‌ गमनादि न होय सके वा किंचित्‌ दुःख उपज वा कोई 
प्रबल वाको मने कई तब रहि जाय वा आप ही रहि जाय । इत्यादि 
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मन्त्रकी शक्षित है परन्तु जलावता आदि नहीं है। मन्त्र आला अलाया 
कहै, बहुरि वह प्रगट होव जाय, जाते वेक्रियिक छरोरका जलावना 
आदि सम्भव नाहीं । बहुरि व्यंतरतिके अवधिश्ञान काहूके स्तोक क्षेत्र 
काल भाननेका है, काहू्क॑ बहुत हैं। तहाँ वार्क इच्छा होय अर जआापके 
बहुत शान होय तो अप्रत्यक्षकों पूछे ताका उत्तर दें तथा आपके स्तोक 
ज्ञान होय तो अन्य महतृज्ञानोकों एछि आय करिं जबाब दें। वहुरि 
आपके स्तोक ज्ञान होय वा इच्छा न होय, तो पूछें ताका उत्तर न दें, 
ऐसा जानना । बहुरि स्तोकज्ञानवाला व्यंतरादिकर्कें उपजता केतेक 
काल ही पूर्व जन्मका श्ञान होय सके, पीछे ताका स्मरण मात्र रहै है 
तातें तहाँ कोई इच्छाकरि आप किछ चेष्टा करे तो करे । अहूरि पूर्व- 
जन्मकी बातें कहै । कोऊ अग्य वार्ता पूछे तो अवधि तो थोरा, बिना 
णाने कैसे कहै । बहुरि जाका उत्तर आप न देय सके वा इच्छा न होय, 
तहाँ मान कुतृहलादिकतें उत्तर न दे वा झूंठ बोले, ऐसा जानना। 
बहुरि देवनिमें ऐसी शक्ति है, जो अपने वा अन्यके शरीरकों वा 
पुदूगल स्कन्धकों जंसो इच्छा होथ तेसें परिणमावे । तातें नाना 
आकारादिरूप आप होथ वा अन्य नाना चरित्र दिखावे। बहुरि अन्य 
जीवके क्षरी रकों रोगादियुक्त करे । यहाँ इतना है--अपने शरीरकों 
वा अन्य स्कन्धनिकों तो जेती शक्ति होय जितने परिणमाय सकें; 
तातें सर्वे कार्य करने को शक्ति नाहों | बहुरि अन्य जीवके शरीरा- 
दिककों वाका पुण्य पापके अनुसारि परिणमाय सके। वार्क॑ पुण्य उदय 
होय तो आप रोगाविरूप न परिणमाय सके अर पाप उदय होय तो 
बाका दृष्टकार्य न करि सके । ऐसे व्यंतरादिकनिको शक्ति जाननी। 
यहाँ कोऊ कहै--इतनो जिनकी शक्ति पाईए, तिनके माननें 
पूजने में दोष कहा ? 
ताका उत्तर--आपके पाप उदय होतें सुख न देय सके, पुण्य 
उदय होतें दुःख न देय सक॑ ; बहुरि लिनके पूजनेतें कोई पृण्यबन्ध होय 
नाहों, रागादिककी वृद्धि होतें पाप हो हो है। तातें तिनका मानना 
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पूंजना कार्यकारों नाहीं--बुरा करते वाला है। बहुरे व्यन्तरादिश 
मनायें हैं; पुजावें हैं, सो कुतृहल करें हैं, किछ विशेष प्रयोजन नहीं 
राखें हैं। जो उनकों मारते पूजे, तिस सेती कोलुहुल किया करें | जो 
न माने पूजे, तासों किछू न कहैँ। जो उनहू प्रयोजन हो होय, तो ने 
मानने पूंजननेवालेकों घंते। दु:खो करे। सो तो जिनकी ने. मानते 
पूअनेका अवगाढ़ है, तासों किछ भो न कहते दीसते नाहीं 4 बहूदि 
प्रयोजन तो क्षुधादिककी पोड़ा होय तो होप, सो उनके अ्यक्‍त होय॑ 
नाहीं। जो होय, तो उनके अधि नैवेद्यादिक दोजिए त।कों भ। ग्रहण 
क्यों न करें वा औरनिके जिंमाने आदि करनेहीकों काहेकों कहैँ। तातें 
उनक॑ कुतुहल मात्र क्रिया है। सो आपकों उतके कृतृहलका ठिकाना 
भए दुःख होय, होनता होय तातें उतको मानना पुबना योग्य 
नाहीं। 

बहुरि कोऊ पूछे कि व्यन्तर ऐसे कहैं हैं--गया आदि विषें 
पिंडप्रदान करो तो हभारो गति होय, हम बहुरि न आयें, सो कहा 
हो है । 

ताका उत्तर--जोवनिक पूर्व भवका संस्कार तो रहै हो है। 
व्यन्तरनिके पूर्व-भवका स्मरणादिकतें विश्लेष संस्कार है। ताते पूर्व- 
भवके वि्ें ऐसो ही वासना थी, गयादिकविषें पिडप्रदानादि किए गति 
हो है तातें ऐसे कार्य करनेको कहैँ हैं। जो मुसलमान आदि मरि 
व्यन्तर हो हैं, ते तो ऐसे कहैं नाहीं, वे तो अपने संस्कार रूप ही वचन 
कहैं । तातें सर्व ब्यन्तरनिकी गति तैसें ही होती होय तो सर्व ही समाव 
प्राथंना करें सो है नाहीं, ऐसे जानना । ऐसे व्यन्तर|दिकनिका स्वरूप, 
जानना । | 


सूर्य चन्रमादि प्रह पूजा प्रतिषेष.... . .. 
. बहुरि सूर्य चन्द्रमा ग्रहनदिक ज्योतिषी हैं, तिनकों पूजें हैं शो 


भी भ्रम है। सूर्यादिककों परमेणव रका. अंश म़ररनि पूजें हैं । सो वाके तो थ 
एक प्रकाशका हो अधिकि्य भासे है। सो प्रकाशवान अन्यर॒त्नादिकभी 
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हो हैं। बन्य कोई ऐसा लक्षण नाहीं, जातें वाकों परभेब्वरका अदा 
मानिए। बहूरि बन्द्रमादिककों धनादिककी प्राप्तिके अर्थ पूजे हैं। सो 
उसके पूजनेतें ही धन होता होय, तो सर्व दरिद्रो इस कार्यकों करें। 
तातें ए मिथ्याभाव हैं। बहुरि ज्योतिषके विचारतें खोदा ग्रहादिक 
आए तिनिका पूजनादिक करें हैं, वाके अर्थ दानादिक दे हैं। सो जैसें 
हिरणादिक स्वयमेव गमनादि करे है, पुरुषके दाहिणें बायें आए सुख 
दुःख होनेका आगामी ज्ञानकों कारण हो हैं, किछू सुख दुःख देनेकों 
समर्थ नाहीं। तैसें ग्रह्मदिक स्वयमेव गमनादि करें हैं। प्राणीके यथा- 
सम्भव योगकों प्राप्त होतें सुत्र दुःख होनेका आगामी शानकों कारण 
हो हैं, किछू सुख दुख देनेको समर्थ नाहीं। कोई तो उनका पूजनादि 
करे, ताक॑ भी इृष्ट न होय, कोई न करे ताक॑ भी दृष्ट होय, तातें 
तिनका पूजनादि करना मिथ्याभाव है । 

यहां कोऊ कह्दै--देना तो पुण्य है, सो भला ही है। 

ताका उत्तर--धस्मेके अधि देना पुण्य है। यहु तो दुःखका भय 
कर वा सु्षका लोभकरि दे हैं, तातें पाप ही है । इत्यादि अनेक प्रकार 
ज्योतिषी देवनिकों पूजे हैं, सो मिथ्या है। 

बहुरि देवी दिहाड़ी आदि हैं, ते केई तो ब्यन्तरी वा ज्योतिषिणो 
हैं, तिनका अन्यथा स्वरूप मानि पूजनादि करें हैं। केई कल्पित हैं, सो 
तिनको कल्पनाकरि पूजनादि करें हैं। ऐसें व्यंतरादिरके पूजनेका 
निषेध किया ! 

यहां कोऊ कहै-क्षेत्रपाल दिहाड़ी पद्मावती आदि देवी यक्ष 
यक्षिणी आदि जे जिनमतकों अनुसरें हैं, तिनके पूजनादि करने में तो 
दोष नाहीं । 

ताका उत्तर--जिनमतबिषें संयम धारे पृज्यपनों हो है! सो 
देवनिक संयम होता ही नाहीं। बहुरि इनको सम्यकक्‍त्वों मानि पूजिए 
है, खो भवननिकमें सम्यक्त्वको भी मुख्यता नाहीं । जो सम्यकत्वकरिही 
पेजिये तो सर्वायसिद्धिके देव, लोकांतिकदेव तिनकोंही क्यों न पूजिए। 


छुडा अधिकार २३६ 


बहुरि कहोये---हनक॑ जिनभक्ति विशेष है । सो भक्ति की विशेषता 
भी सोधम्म इस्द्रके है, वह सम्यग्दृष्टो भी है। वाकों छोरि इनकों 
कहिकों पूजिए ! बहुरि जो कहोगे, जैसे राजाके प्रतोह्दारादिक हैं, तेखें 
तीर्थकरके क्षेत्रपालादिक हैं। सो समवसरणादिवियें इतिका अधिकार 
नाहीं | यह झूठ भानि हैं। बहुरि जैसे प्रतोह्ारादिकका मिलाया 
राजास्यों मिलिए, तैसें ये तीर्थंकरकों मिलावते नाहीं । वहां तो जाके 
सवित होय सोई तीर्थंकरका दर्शनादिक करो, किछ किसीके आध्षीन 
नाहीं । बहुरि देखो अश्ञानता, आयुधादिक लिए रोड्रस्वरूप जिनका, 
तिनकी गाय गाय भक्ति करें। सो जिनमतवियें भी रोह्ररूप पृज्य 
भया, तो यहु भी अन्यमत हो के समान भया । तोब़ मिथ्यात्वभावकरि 
जिनमतविषें ऐसी हो विपरीत प्रवुत्तिका भानना हो है। ऐसे क्षेत्र- 
पालादिककों भी पूजना योग्य नाहीं । 


गो सर्पादिककों पूजा का निराकरख 


बहुरि गऊ सर्प्पादि तिय॑च हैं, ते प्रत्यक्ष ही आपते हीन भासें 
हैं। इनिका तिरस्कारादिक करि सकिए हैं। इनकी निद्दशा प्रत्यक्ष 
देखिये है। बहुरि वृक्ष अग्नि जलादिक स्थावर हैं, ते तियंषनिहृ्ते 
अत्यन्त होन अवस्थाकों प्राप्त देखिये हैं। बहुरि शस्त्र दवात आदि 
अचेतन हैं, सो सर्वशक्तिकरि हीन प्रत्यक्ष भासे हैं; पृज्यपनेका उपचार 
भी सम्भव नाहीं । तातें इनका पूजना महा मिथ्याभाव है। इनकों 
पूजें प्रत्यक्ष वा अनुमानकरि किछ भी फल प्राप्ति नाहीं भासे है तातें 
इनकों पूजना योग्य नाहीं। या प्रकार सर्व ही कुदेवनिका पूजना 
मानना निषेध है । देखो मिथ्यात्व की महिमा, लोक विषे तो आपते 
तीचेकों नमतें आपकों निद्य मानें अर मोहित होय रोड़ी पर्यंतकों 
पूजता भी निश्चपनों न मानें । बहुरि लोकविषे तो जातें प्रयोधन सिद्ध 
होता जाने, ताहीकी सेवा करें अर मोहित होय कुदेवनितें मेरा प्रयोजन 
कैसे सिद्ध होगा; ऐसा बिना विचारें ही कुदेवनिका सेवन करें। बहुरि 


हर मोक्षमार्म कक्ताशक 


मुदेवनिक! सेवेन करते हआरों विध्त होंय ताकों कहें, इसके सेवनलें 
यहू कार्य भया । बहुरि कुदेवादिकका सेवन किए बिना जे इृष्ट कार्य 
होंथे, तिनकों तो गिनें ताहीं अर कोई अनिष्ट होय तो कहूँ, याका 
सेवन भः किमा तातें अनिष्ट भया । इतना नाहीं विचारे है, जो इनिही 
के आंधीन इंष्ट अनिष्ट करना होय, तो जे पू्जे तिनके इष्ट होइ, न 
पूरे तिनक॑ अनिष्ट होय । सो तो वौसता नाहीं । जैसें काहुके शीत- 
लाकों बहुत मानें भा पुत्रादि मरते देखिए है । काहुके बिना माने भी 
जोवते देविर है। ताते शोतला का मानना किछू कार्यकारी नाहीं। 
ऐसे हो सर्थ- कुदेवतिका मानना किछू कार्यकारी नाहीं । 

इहां कोऊ कहै--कार्यकारों नाहीं तो मति होहु, किछू तिनके 
माननेतें बिगारि भो तो होता नाहीं। 

ताका उत्तर--जो बिगार न होय, तो हम काहेको निषेध करें। 
परन्तु एक तो मिथ्यात्वादि दृढ़ होनेतें मोक्षमार्ग दु्लेंभ होय जाय है, 
सो यहु बड़ा बिगार है। एक पापबन्ध होनेतें आगामी दुःख पाइए है, 
यहु बिगार है। 

यहां पूछे कि मिथ्यात्वादिभाव तो अतत्त्व श्रद्धानादि भए होय 
है अर पापवन्ध खोटे कार्य किए है, सो तिनके माननेतें मिथ्यात्वा- 
दिक वा पापबन्ध कैसे होय ? 

ताका उत्तर--प्रथम तो परद्रव्यनिकों इृष्ट अनिष्ट मानना ही 
मिथ्या है, जाते कोऊ द्रव्य काहुका मित्र श्षत्रु है नाहीं । बहुरि जो इृष्ट 
अनिष्ट बुद्धि पाहुए है, तो ताका कारण पुण्य थाप है। तातें जैसें 
पुण्यबन्ध होय, पापवन्ध न होय सो करे | बहुरि जो कर्मंउदयका भी 
निश्चय न होय, हृष्ट अनिष्टके बाह्य कारण तिनके संयोग वियोग 
का उपाय करे; सो कुदेवके माननेतें इष्ट अनिष्ट बुद्धि दूरि 
होती नाहीं; केवल घृद्धिकों प्राप्त हो है। बहुरि पुण्यबन्ध भो होता 
नाहीं, पापबन्ध हो है। बहुरि कुदेवकाहुकों घनादिक देते खोशते देखे 
नाहीं। तातेंए चाह्म कारण भो नाहीं। इनका मानना किम अधि 


थैंठों अजिकोरें * .. औुहई 

कीजिए है। जंब अत्यन्त भ्रमबुद्धि होय, जीवांदि तस्वॉमिका अधि 

ज्ञानका अंध भी न होय भर रागदेथकी अति तीद्षता होथः तेंदःने 

कारण नाहीं तिनकों भो इध्ट अनिष्टका कारण मानें । तब क्रुदेब्रनिका 

मानना हो है। ऐसा तीज भिश्यात्वादि भाव भए मोक्षमार्य अति 

दुर्लभ हो है । + 

कुगुरु का निरूपरण शौर उसके अरद्धानादिक का लिेयें 

आगे कुगुरुके श्रद्धानादिककों निर्षधिए है-- 

जे जीव विषयकषायादि अधस्मंरूप तो परिणमैं अर मानादि- 

कतें आपकों धर्म्मात्मा मना वें, घरम ध्मा योग्य नमस्कारादि क्रिया 

करावें अभ्वा किचित्‌ धर्मंका कोई अंग धारि बड़े धर्म्मात्मा कहावें, 

बड़े धर्म्मात्मा योग्य क्रिया करा वें; ऐसे धम्मंका आश्रयकरिं आपकों 

बड़ा मनावें, ते स्व कुगुरु जानने । जातें धम्मंपद्ध तिवियेंतो विषय- 

कषायादि छटें जैसा धम्मंकों धारे तेसा ही अपना पद मानना योग्य 


ह्दी है। ग्क 
कुल श्रपेक्षा गुरुपनेका निषेध 

तहां केई तो कुलकरि आपकों गुरु माने हैं। तिववरिषें क्ेई 
ब्राह्मणादिक तो कहै हैं, हमारा कुल हो ऊँचा है तातें हम सर्वके.गुद 
हैं। सो उस कुलको उच्चता तो घम्मं साधनतें है। जो उच्च कूलबिषें 
उपजि हीन आचरन करे, तो वाकों उच्च कैसे मानिए। जो कुलविप़ें 
उपजनेहीतें उच्चपना रहै, तो मांसभक्षणादि किए भी वाकों उच्च ही 

मानों सो बनें नाहीं। भारतविषें भी अनेक प्रकार ब्राह्मण बढ़े हैं.। 

तहां “जो ब्राह्मण होय चांडाल का कार्य करे, ताकों चांडाल ब्राह्मण - 
कहिए” ऐसा कह्या है। सो कलहीतें उच्चपना होय तो ऐसी. हीनयंञञा 

काहेकों दई है । 

बहुरि वेष्णवक्षास्त्रनिवियें ऐसा भी कहें-वेदव्यासादिक मछली 
आविकतों उपजे । तहाँ कुलका अनुक्रम केसे रहा ? बहुरि मलउत्पत्ति 
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तो बह्मातें कहै हैं। ठातें धवंका एक कुल है, भिन्‍न कुल कंसें रहा ? 
बहुरि उच्चकुलको स्त्रीके नीचकुलके पुरुषतें वा नीचकुलकी स्त्रीक 
उच्चकुलके पुरुषतें संगम होतें संतति होतो देखिए है। तहाँ कुलका 
प्रथ्माण कंसे रह्मा ? जो कदाचित्‌ कहोगे, ऐसे हैं, तो उच्च नोच कुल 
का विभाग काहेकों मानो हो। सो लोकिक कार्येनिविधें असत्य भी 
प्रदृत्तिसंभवे, धम्मेंकाय॑विषें तो असत्यता संभव नांहीं। तातें धम्मे- 
पद्धतिविषें कुलअपेक्षा महतपन। नाहीं सम्भवे है। धम्मंसाधनहीतें 
महन्तपना होय । ब्राह्मगादि कुलनिविब महन्तता है, सो धम्मेंप्रवृत्तितें 
है। सो धम्मेको प्रवृत्ति कों छोड़ि हिसादिक पापविषें प्रवर्ते महन्तपना 
कंसें रहै ? बहुरि केई कहैं-जो हमारे बड़ें भक्त भए हैं, सिद्ध भए 
हैं, धर्म्मात्मा भए हैं। हम उनको सन्ततिवियें हैं, तातें हम गुरु हैं। 
उन बड़ेनिके बड़े तो ऐसे उत्तम थे नाहीं। तिनकी संततिविषें उत्तम- 
कार्य किए उत्तव मानो हो तो उत्तमपुरुषको सन्ततिविषे जो उत्तम- 
कार्य न करे, ताकों उत्तम काहेकों मानो हो । बहुरि शास्त्रनिविषें वा 
लोकवियें यहु प्रसिद्ध है कि पिता शुभ कार्यकरि उच्चपदकों पावै, पुत्र 
अशुभकायेकरि नीच पदकों पावे वा पिता अशुभ कार्यकरि नीच 
पदको पावे, पुत्र शुभ कार्यकरि उच्चपदकों पावे । तातें बड़ेनिकी 
अपेक्षा महन्त मानना योग्य नाहीं। ऐसे कुलकरि गुरुपना मानना 
मिथ्याभाव जानना । बहुरि केई पट्टकरि गुरुपनों मानें हैं। कोई पूर्वे 
महन्त पुरुष भया होय, ताके पाटि जे शिष्य प्रतिशिष्य होते आए, 
तहाँ तिन वि्ें तिस महततपुरुष केसे गुण न होते भी ग्ुरुपनो मानिए, 
सो जो ऐसें हो होय तो उस पाटविषें कोई परस्त्रीगमनादि महापाप- 
कार्य करेगा, सो भी धर्मात्मा होगा, सुगतिकों प्राप्त होगा, सो संभवे 
ताहीं । अर वह पापी है, तो पाटका अधिकार कहाँ रह्या ? जो गुरुपद 
योग्य कार्य करें सो ही गुरु है। बहुरि केई पहलें तो स्त्री आदिके 
त्यामी थे, पीछें भ्रष्ट होय विवाहादिक कार्यकरि गृहस्थ भए, तिनकी 
सन्तति आपकों गुर माने है। सो प्रष्ट भए पीछे गुरुपना बसे र्ह्या? 


श॒हा प्रधिकारओ शहर 


जौर गृहस्थवत्‌ ए भी भए। इतना विशेष भवा, थो भ्रष्ट होए मृहत्ण 
अए | इसकों मूल स्‌हस्थपर्मी गुर कंसे मानें ? बहुरि . केई अन्य सो 
सर्व पाप कार्य करें, एक स्त्री परर्ण ताही, इसही अंगकरि गुरुषनों 
माने हैं। सो एक अब्रह्म ही तो पाप नाहीं, हिंसा परिग्रद्मदिक भी 
पाप है, तिनिक करतें धर्मात्मा गुरु कैसे मानिए। बहुरि वह धर्म" 
बुद्धितें विवाहदिकका त्यागी लाहों भया है। कोई आजीबिका दा 
लज्जा आदि प्रयोजनकों लिए विवाह न करे है। जो धम्मंब॒द्धि होती, 
हिसादिककों काहेंकों बध्तावता । बहुरि जाके धम्मंबुद्धि ताहीं, ताक॑ 
शीलकी भी दृढ़ता रहे ताहीं। अर विवाह करे नाहीं तब परस्त्रीयभ- 
नादि महापापकों उपजावे । ऐसी क्रिया होतें गुरुपना मानता महा 
अष्टनुद्धि है। बहुरि केई काहुृप्रकार का भेषध्ारनेतें गुरुपनो माने 
हैं। सो भेष धारें कोन धर्म्मं भया, जाते धर्मात्मा युद माने । तहाँ केई 
टोपी दे हैं, केई गूदरी राजे हैं, कोई चोला पहरे हैं, केई चादर ओढ़े 
हैं, केई लाल वस्त्र राखे हैं, केई दवेत वस्त्र राखे हैं, केई भगवां सखे 
हैं, केई टाट पहरे हैं, केई मृगछाला राखे हैं, केई राख लगाये हैं 
इत्यादि अनेक स्वांग बनावे हैं। सो जो शीत उष्णादिक सहे न जाते 
थे, लग्जा न छूटे थो, तो पागजामा इत्यादि प्रवत्तिकप वस्तादिक 
त्याग काहेकों किया ? उनको छोरि ऐसे स्वाँग बनावने में कोन धर्म 
का अज्भ भया। गृहस्थनिकों ठिगनेके अधि ऐसे भेष जानने । जो 
गृहस्थ सारिखा अपना स्वाग राख, तो गृहस्थ कंसे ठिगावे। अर 
याकों उनकरिं आजीविका वा घनादिका वा मानाविका प्रमोजन 
साधना, वातें ऐसे स्वांय बनावे हैं। जगत भोला, तिस स्वांगकों देखि 
ठिगावे अद धम्मं माने, सो यहु भ्रम है। सोई कहाया है-- 
जहु कुवि वेस्सारत्तो मुसिज्जमाणों विसण्णए हरिसं | 
तहूमिशरछुनेसमुसिया गय पि खत सुखंति धम्म-सिहि १११ 
(उपदेश खि० २७ ३) 
याका अर्थ--जैसें कोई वेश्यासक्त पुयध धनादिककों मुसावता 


_ हुए ओो हुए थाने है, तेसें मिस्याभेषकरि ठिसे गए जीव ते नष्ट होतों 
किसे धन को नाहीं जाने  हैं। भावाधं--यहु मिथ्या भेज बाले जीव- 
'निकी शुधवा: बादितें अपना धर्म घत नष्ट हो ताका बियाद नाहीं, 
'मिथ्वाबद्धि ते ह करें हैं। तहाँ केई तो मिथ्याझ्ाास्त्रनिदिर्षं भेष 
“मिरूपंग किये हैं, तिनकों धारे हैं। सो उन शास्त्रनिका करणहारा 
'बापी सुगम जिया कियेतें उच्चपद प्रूपणतें मेरी मानि होइ वा अन्य 

जीव इस मार्ग विषे बहुत लागें, इस अभिप्रायतें मिथ्या उपदेश दिया । 
ताकी पद पएशाकरि विचार रहित जीव इतना तो विचारे नाही, जो 
सुगम कियातें उच्चपद होना बतावें हैं, सो इहां किछ दगा है, क्राम- 
'करि तितिक। कहया मार्ग विधे प्रवर्ते हैं। बहुरि केई शास्त्रनिवि्षे तो 
'भागं कठिन निरूपण किया सो तो संघ है नाहीं, अर अपना ऊँचा 
नाम धराए बिना लोक माने नाहीं, इस अभिप्रायतें यति मुनि आचार्ये 
उपाध्याय साधु भट्टा रक संन्यासी योगी १पसस्‍वी नग्न इत्यादि नाम तो 
'ऊँचा धरावें है अर इनिका आचारनिको नाहीं साधि सकें हैं तातें 
इश्छानुसारि नाना भेष बनावैं हैं । बहुरि केई अपनी इच्छाअनुसारि 
हीं तो तवीन नाम धरावें हैं भर इच्छानुसारि ही भेष बनाथें हैं। ऐसे 
अनेक भेष धारनेतें गुरुपनों माने हैं, सो यहु मिथ्या है । 

'. हहां कोऊ पूछ कि भेष तो बहुत प्रकारके दीसें, तिन विषे सांचे 
झूठे भेषकी पहचानि कंसें होय ? 

' ताका समाधान--जिन भेषनिविधें विषयकषायका किछू लगाव 
नाहीं, ते भेष संचे हैं। सो सांचे श्रेष तीन प्रकार हैं, अन्य सर्व भेष 
मिथ्या हैं। सो षट्पाहुडविषें कुन्दकुन्दाचार्य करि कहया है-- 

एवं जिरास्स रूव विदियं उक्किटू सावयारं तु। 
झवबरद्उियाण तहय॑ चउत्यं पुरा लिग दंसरां सत्यि । 
ह (द० पा० १८) 
याका अर्थ--एक तो जिनका स्वरूप निम्नेन्थ दिगम्बर मुनिलिंग 
अर दूसरा उत्कृष्ट आ्ञवकनिका रूप दसईं श्यारहीं प्रतिमाका धारक 
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आवकका लिय अर तीसरा आयंकानिका रूप यहु रत्तीनिकालिय, ऐसे 
ए तीन लिंग तो अ्रद्धानपूर्वक हैं। बहुरि चौथा लिंग शम्पग्दर्धन 
स्वरूप नाहीं है। भावाथे--यहु इन तीतलिंय बिना अस्यलिगकों मानें 
सो अ्रद्धानी नाहीं, मिथ्यादुष्टी है। बहुरि इन भेषीनिवियें केई भेवो 
अपने भेष की प्रतीति करावनेके अरथि किजित्‌ धर्मका अज्भुकों भी 
पालें हैं। जैसे द्वोटा रुपेया चलानेवाला तिस विें किछू रूपा का 
अंश राजे है, तेसें धम्मंका कोऊ अजू दिखाय अपना उच्चपद 
मनावे हैं। 
इृहाँ कोऊ कहै कि जो धर्म साधन किया, ताका तो फल होगा। 
ताका उत्तर--जैसें उपवासका नाम धराय कणमांत्र भी भक्षण 
करे तो पापी है अर एकांत का (एकासनका) नाम धराय किचित्‌ 
ऊन भोजन करे तो भी घर्मात्मा है। तैसें उच्चपदवोका नाम धराय 
तामें किचित्‌ भी अन्यथा प्रवर्ते, तो महापादी है। अर नीचीपदवीका 
नाम धराय किछ भी धम्सं साधन करे तो धर्मात्मा है। तातें धम्में- 
साधन तो जेता बने तेता ही कीजिए, किछ दोष नाहीं। परन्तु ऊंचा 
धर्म्मात्मा नाम घराय नीची क्रिया किएं महापाप ही हो है। सोई 
षट्पाहुड़विषें कुन्दक्न्द।चार्यंकरि कह्या है-- 
जह जायरुूवसरिसो तिलतुससिरं रा गहूदि ह्रत्येसु ॥ 
जइ लेइ श्रप्प-बहुयं॑ तत्तो पुण जाइ खिग्गोये ॥१॥ 
(सूत्र पा० १८) 
याका अर्थ--मुनि पद हैं, सो यथाजातरूप सदुद्य है। जैसा 
जन्म होतें था, तैसा नग्न है। सो वह थुनि अर्थ जे धन वस्त्रादिक 
वस्तु तिनविषें तिलका तुषमात्र भी ग्रहण करे। बहुरि जो कदाचित्‌ 
अल्प वा बहुत बस्तु ग्रहै, तों तिसते निमोद जाय । सो इहाँ देखो, 
गृहस्थपनेमें बहुत परिग्रह राखि किक प्रमाण करे तो भी स्वर्ग मोक्षका 
अधिकारी है अर मुनिपनेसें किचित्‌ परिग्रह अज़ीकार किएं भी 
निगोद जाने वाला हो है। तातें ऊँचा ताम धराय तीची प्रवृत्ति मुक्त 
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नाहीं । देखो, हुंडावसरप्पिणी कालवियें यहु कलिकाल प्रवर्तें है। ताक 
दोषकरि जिनमतंविषें मुनिका स्वरूप तो ऐसा जहां बाह्य अभ्यन्तर 
परिग्रहका लगाव नाहीं, केवल अपने आत्माकों आपो अनुभवते शुभा- 
शभभावनितें उदासोत रहै हैं अर अब विषय कषायासक्त जीव 
मुनिपद धारें तहाँ सर्वंसावद्यका त्यागी होय पंचमहाश्रतादि अज्जीकार 
करें। बहुरि श्वेत रक्‍्तादि वस्त्रनिकों ग्रहुँ वा भोजनादिविषें लोलुपो 
होय वा अपनी पद्धति बधावनेके उद्यमी होय वा केई धनादिक भी 
राखें वा हिंसादिक करें वा नाना आरम्भ करें। सो स्तोक परिभ्रह 
ग्रहणेका फल निगोद कहया है, सो ऐसे पापनिका फल तो अनन्त 
संसार होय ही होय। बहुरि लोकनिकी अज्ञानता देखो, कोई एक 
छोटो भी प्रतिज्ञा भंग करे, ताकों तो पापी कहैं अर ऐसी बड़ी प्रति- 
ज्ञाभंग करते देखें बहुरि तिनको गुरु मानें मुनिवत्‌ तिनका सन्मानादि 
करें। सो शास्त्रवि्षं कृतकारित अनुमोदनका फल कह्मा हैं तातें 
इनकों भी वेसा ही फल लागे है। मुनिपद लेनेका तो क्रम यह है-- 
पहले तत्वज्ञान होय, पीछे उदासीन परिणाम होय, परिषहादि सहने 
की शक्ति होय, तब वह स्वयमेव मुनि भया चाहै। तब श्रोगुरु मुन्रि- 
धम्मे अद्भीकार करावें | यहु कौन विपरीत जे तत्त्वशान रहित विषय- 
कषायासक्त जीव तिनकों मायाकरि वा लोभ दिखाय मुनिपद देना, 
पीछें अन्यथा प्रवृत्ति करावनी, सो यहु बड़ा अन्याय है। ऐसे कुगुरुका 
वा तिननके सेवनका निषेध किया । अब इस कथन के दृढ़ करनेकों 
शास्त्रनिको साखि दीजिए है। तहां उपदेश सिद्धान्त रत्नमाला विवें 
ऐसा कह्या है-- 
गुरुणों भट्‌टा जाया सहे थुरिए ऊणा लिति दाणाईं 
वोण्णबि अपुरियसा रा दृसमिसयस्मि बुड़॒ढंति ॥३१॥। 

कालदोषतें गुरु जे हैं, ते भाट भए। भाटवत्‌ दाब्दकरि दाता- 
रकी स्तुति करिक दानादि ग्रहै हैं। सो इस दुखमा कालविषें दोऊ हो 
दातार वा पात्र संसारवियें डूबे हैं। बहुयि तहाँ कह्या है-- 


थैठा भरश्िकार ३१६ 
सप्पे बिदठे खासइ लोझो राहि कोवि किपि अ्रक्तेह । 
जो चयद कुगुरु सप्पं हा मूढा भणइ त॑ बुट्ठ ॥३६॥ 

याका अर्थ--सर्पकों देखि कोऊ भागे, ताकों ठो लोक किछ भी 
कहै नाहीं । हाय हाय देखो, नो कुगुरु सपेकों छोरे है, ताहि मूढ दुष्ट 
कहैँ, बुरा बोलें। 
सप्पो इक्क॑ मरणं कुगुरु भ्रणंताइ देह मरणाईं। 
तो वर सप्यं गहियं मा कुगुस्लेवर्ं भहूं ॥३७॥ 


अहो सर्पेकरि तो एक ही बार मरण होय अर कुगुरु अनंतमरण' 


दे है--अनंतबार जन्ममरण कराबे है। तातें हे भद्ठ, सांपका ग्रहण तो 
भला अर कृगुरुका सेवन भला ताहीं । और भो गाया तहाँ इस श्रद्धान 
दृढ़ करनेकों कारण बहुत कहो हैं सो तिस ग्रन्थतें जानि लेनी । बहुरि 
संघपट्ूटविषें ऐसा कह्मा है-- 
क्षुकक्षाम: किल कोषि रंक शिशुकः प्रवुज्य चेत्ये क्वचित्‌ 
कुटवा किचनपश्षमक्षतकलिः प्राप्तस्तवाचायंक्म । 


चित्र॑ चंत्यगृहे गृहीयति निजे गच्छे कुदुम्बोयति 
स्व शक्रीयति वालिशीयति बुधान्‌ विश्व वराकोयति ॥ 


याका अर्थ--देखो, क्षुध्राकरि कुक्ष कोई रंकका बालक सो कही 
चैत्यालयादिंविषें दोक्षा धारि कोई पक्षकरिं पापरहित न होता संता 
आखजाय॑ पदकों प्राप्त भया। बहुरि वह चेत्यालयवियें अपने गृहवत्‌ 
प्रवत्तें है, निजगच्छविधे कुटुम्बवत्‌ प्रवत्तें है, आभकों इन्द्रवत्‌ महान्‌ 
माने है, ज्ञानीनिकों बालकवत्‌ अज्ञानो मानें है, सर्वंगृहस्थनिकों रंक» 
बत्‌ माने है, तो यहु बढ़ा आइचयें भया है। बहुरि 'येजातोन अ 
बद्धितो न च न च क्रीतो' इत्यादि काव्य है। ताका अं ऐसा है-- 
जिनकरि जन्म न भया, वष्या नाहीं, मोल लिया नाहीं, वेणवार भया 
नाहीं, इत्यादि कोई प्रकार संबंध नाहीं अर गृहस्थनिकों वृषभवत 


[ 


हमे» आज बनकर 
बहावें, जोरावरी दानादिक लें; सो हाय हाय यहु जयत्‌ राश्ाकदि 
रहित हैं, कोई त्याय पुछनेवाल। नाहीं । ऐसे ही इस श्रद्धान के पोषक 
तहाँ काव्य हैं सो तिप्त ग्रंथ तें जानना । 

यहाँ कोऊ कहै, ए तो श्वेतांवरविरचित उपदेश है तिनकी 
साक्षी काहेकों दई। 

ताका उत्तर--जैसें नीचा पुरुष जाका निषेध करे ताका उत्तम- 
पुर॒ुषक तो सहज ही निषेध भया। तैसें जिनके वस्त्रादि उपकरण कहे, 
वे हू जाका निषेध करें तो दिगंबर धम्मं विर्षे तो ऐसी विपरीतिका 
सहज निषेध भया। बहुरि दिगंबर ग्रन्थनिविर्ष भी इस श्रद्धान 
के पोषक वचन हैं। तहां भो कन्दकन्दाचार्यकृत षट्पाहुड़विषें (दर्शन- 
पाहुडमें) ऐसा कहया है-- 

वंसणमूलो धम्मो उबइठठ जिणवरेह सिलसाणं। 

त॑ सोऊण सकण्णें दंसराहोरों रा वंदिव्यों ।२। 

याका अर्थ--जिनवरकरि सम्यर्दर्शन है मूल जाका ऐसा धर्म्म 
उपदेदया है। ताकों सुनकरि हे कर्णसहित हो, यहु मारनों--सम्यक्त्व- 
रहित जीव वंदनेयोग्य ताहीं | जे आप कुगुरु, ते कुगुरुका श्रद्धानसहित 
सम्यवती कैसे होय ? बिना सम्यक्त अश्य धर्में भी न होय। धम्म 
बिना वन्दने योग्य कंसें होंय। बहुरि कहै हैं-- 

जे दंसरोसु भदूटा राणे भट्टा चरितभट्ठा य । 

एदे भट्टविभद्‌दा सेसंपि जरा विशासंति ॥८॥ 

जे दर्शनविषे भ्रष्ट हैं, ज्ञानविषें भ्रष्ट हैं, चारित्रश्रष्ट हैं, ते 
जीव अष्टतें भ्रष्ट हैं; और भी जोब जो उनका उपदेश मानें हैं, तिस 
जीव का नाश्ष करें हैं, बुरा करें हैं। बहुरि कहै हैं-- 

जे दंसरोसु भद॒टा पाए पाइंति इंसराधरारखं। 

ते हुंति लुल्लमया बोही पुर दुल्क्हा तेसि ॥१२॥ 

जे आप तो सम्यक्ततें भ्रष्ट हैं अर सम्पवत्वधारकनिकों अपने 


शा प्रधिकार ! २११ 
पन्नों पड़ाया चाहै हैं, ते लूले गूंगे हो हैं; भाव यहु स्थावर हो हैं। 
बहुरि तिनकी बोध को प्राप्ति महादुलेभ हो. है । 

जेवि पड़ति च तेति जारांता लज्जगारवमएथं | 
तेसि थि रत्थि बोंहो पा अरोंमोधर्मारारंगं ।१३। 
-(द० पा०) 
जो जानता हुआ भो लज्जागारव भयकरि तिनके पगां पड़े हैं, 
तिनके भी बोधी जो सम्यक्त सो नाहीं हैं। कंसे हैं ए जीव, पापकी 
अनुमोदना करते हैं। पापोतिका सन्‍मानादि किएं तिस परापकों अलु« 
मोदनाका फल लागे है। बहुरि (सूत्र पाहुड में) कहैँ हैं-- 


जल्स पर्ग्गहगहरां भ्रष्प बहुयं च हुव॒इ लिगस्स। 
सो गरहिड जिखवयरो परिगहरहिभो शखिरामारो ॥१६. 
“(सूत्र पा०) 
जिस लिंगके थोरा वा बहुत परिग्रहका अज्भोकार होय सो 
जिन वचनविषें निंदा योग्य है। परिग्रह रहित हो अनगार हो है। 
बहुरि (भावपाहुड़में) कहै हैं-- 
धस्मस्मि रिप्हिवासो य उच्छफ्ल्ल समो । 
रिप्फकरिग्गुणयारों राश्सवणों रग्गरूवेण ॥७१॥ 
(भाव पा०) 
याका अर्थ--जो धर्मंविषं निमुथमों हैं, दोषनिका घर है, 
इक्षु फूल समान निष्फल है, गुणका आचरणकरि रहित है, सो नग्न« 
रूपकरि नट श्रमण है, भांडवत्‌ भेषधारी हैं।सों नग्न भएं भांडका 
दुष्टांत संभवे है। परियग्रह राजे तो यह भी दृष्टांत बनें नाहीं । 
जे पावमोहियभई लिग॑ धतुरा जिरावारिवाणशं। 
पाय॑ कुणंति पावा ते चत्ता सोक्सखसस्गम्मि ॥७८)॥) 
.“+(मो० पा०) 


र्श्३ सोकसार्य-प्र काश्मक 


याका अर्थ --पापकरि मोहित भई है बुद्धि जिनकी ऐसे जे जीव 
जिनवरनिका लिंग धारि पाप करे हैं, ते पापमू्ति मोक्षमार्गवियें भ्रध्ट 
जानने । बहुरि ऐसा कहया है-- 
जे पंचचेलसत्ता गंबग्गाहीय जायरासोला । 
ध्राधाकम्मम्मिरया ते चत्ता मोक्‍्खमग्गस्मि ।७६॥ 
--[समो० पा०) 
याका अर्थ--जे पंचप्रकार वस्त्रविषें आसकत हैं, परिग्रहके 
ग्रहणहारे हैं याचनासहित हैं, अध:कर्म दोषनिविषें रत हैं, ते मोक्षमार्ग- 
विषें भ्रष्ट जाननें । ओर भी याथा सूत्र तहाँ तिस अद्धानके दृढ़ करने- 
को कारण कहे हैं ते तहाँतें जाननें हैं। बहुरि कुन्दकुन्दाचायेकृत लिग- 
पाहुड़ है; तिसविसें मुनिलिगधारि जो हिंसा आरंभ यंत्रमंत्रादि करे 
हैं, ताका निषेध बहुत किया है। बहुरि गुणभद्राचार्य कृत आत्मानुशासन 
विधें ऐसा कह्या है-- 
इतस्ततदच त्रस्थन्तो विभावरर्या यथा सुगाः । 
वबनादहसन्त्युग्रामं कलो कष्ट तपस्विनः ॥१६७॥। 


याका अर्थ--कलिकालबिधें तपस्नो मृगवत्‌ इधर उधरतें भय- 
वान्‌ होय बनतें नगर के समीप बसे हैं, यहु महाखेदकारी कार्य भया 
है। यहाँ नगर-समीप ही रहना निषेध्या, तो नगरविषें रहना तो 
निषिद्ध भया ही । 

बरं गाहंस्थ्यमेबवाद्य तपसो माविजन्मतनः । 

सुस्त्रीकठाक्षलुष्डाकलुप्त बराग्यसस्थद: ॥२० ०॥। 

याका अर्थ--अबार होनहार है अनंतसंसार जातें ऐसे तपतें 
गुहस्थपना ही भला है। कंसा है वह तप, प्रभात हो स्त्रोनिके कटठाक्ष- 
रूपो लुटेरेनिकरि लूटी है बेराग्य संपदा जाको, ऐसा है । बहुरि योगी 
खदेवकुत परमात्मप्रकाशविषें हेसा कह्या हैं-- 


छठा भ्रधिकार ,... श१३॥ 
दोहा-- | 
चिल्ला घिल्लो पुत्थयहि, तूसइ सूढ रि्रंतु । 
एर्यहि लज्जद शारिगयउ, बंधहवेउ सुरंतु ७२१४॥ 
चेला चेली पुस्तकनिकरि मूढ संतुष्ट हो है। भ्रान्ति रहित ऐसा 
ज्ञानी उसे बंधका कारण जानता संता इनिकरि लज्जायमान हो है। 
केशवि भ्रप्पठ बंचियउ, सिर लु ज्षि वि छारेरा। 
सयलुविसंग रण परहरिय, जिरंवरलिगधरेरत ।॥२१६॥ 
किसी जीवकरि अपना आत्मा ठिग्या । सो कौन ? जिहि जीव 
जिनवरिका लिंग धारधा अर राखकरि माथाका लोंचकंरिं समस्तपरि- 
ग्रह छांड्या नाहीं। 
जे जिशलिंग धरेवि सुरिइट्टरिग्गह लिति। 
छु्दिकरेविणु ते वि जिय, सो पुण छह्दि गिलंति ॥२१७॥ 


याका अर्थ--हे जीव ! जे मुनि जिनलिस धारि इष्ट परिग्रहकों 
ग्रहैं हैं, ते छदि करि तिसही छदिक्‌ बहुरि भरें हैं। भाव यहु--निदनीय 
हैं इत्यादि तहाँ कहै हैं। ऐसे शास्त्रनिविर्ष कृगुरुका वा तिनके आच- 
रनका वा तिनकी सुश्रूवाका निषेध किया है, सो जानना। बहुरि 
जहाँ मुनिक धात्रीदृत आदि छथालोस दोष' आहारादिवियें कहे हैं, 
तहां गृहस्थनिके बालकनिकों प्रसन्‍त करना, समाचार कहना, मंत्र 
ओऔषधि ज्योतिषादि कार्य बतावना इत्यादि, बहुरि किया कराया 
अनुमोद्या भोजन लेना इत्यादि क्रिया का निषेध किया है। सो अब 
काल दोषतें इनही दोषनिकों लगाय आहारादि ग्रहै हैं। बहुरि पादवें- 
स्थ कुशोलादि भ्रध्टाचारी भुनिनका निषेध किया है, तिनहीका लक्ष- 
णनिकों धरे हैं। इतना विशेष--वे द्वव्यां तो नग्न रहे हैं, ए नाना 
परिभ्रह राखे हैं। बहुरि तहाँ मुनिनके भ्रमरी आदि आहाद लेनेको 
विश्न कही हैं। ये मासवत होय दातारके प्राण पीड़े आहारावि प्रहैं 
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हैं। बहुरि प्रहस्वधर्मविषें भो उचित नाहीं वा अन्याय लोकनिय्य पाप- 
रूप कार्य तिनकों करते प्रत्यक्ष देखिए है। यहुरि जिनविम्ब शास्त्रादिक 
संर्वोत्कृष्ट पृज्य तिनका तो भविनय करे हैं। बहुरि आप तिनतें भी 
महंतता राखि ऊँचा बेठना आदि प्रवृत्तिकों धारे हैं। इत्यादि अनेक 
विपरीोतता प्रत्यक्ष भासे अर आपकों मुनि मारते, मूलगुणादिकके धारक 
कहावें । ऐसे हो अपनी महिमा करावें। बहुरि गृहस्थ भोले उनकरि 
प्रशंघादिककरि ठिगे हुए धर्मका विचार करें नाहीं। उनको भक्तिविषें 
तत्पर हो हैं। सो बड़े पापकों बड़ा धर्म मानना, इस मिथ्याल्वका फल 
केसे अनंत संसार न होय। एक जिनवचनकों अन्यथा मानें महापापी 
होना शास्त्रविषें कह्या है। यहां तो जिनवचनको किछू बात हो राखी 
नाहीं। इस समान और पाप कोन है ? 

अब यहाँ कुयुक्तिकरि जे तिनि कगुरुनिका स्थापन करे हैं, 
तिनका निराकरण कोजिए है। तहां वह कहै है--गुरू विता तो निगुरा 
होय अर वैसे गुरु अबार दोधे नाहीं | तातें इनहोकों गुर मानना । 

ताका उत्तर--निगुरा तो वाका नाम है, जो गुरु मानें हो नाहों । 
बहुरि जो गुरु को तो मानें अर इस क्षेत्रविषें गुरुका लक्षण न देखि 
काहुकों गुरु न मानें, तो इस भद्धानतें तों निगुरा होता नाहीं। जैसें 
नाह्तिक्य तो वाका नाम है, जो परमेश्व॒रको मानें ही नाहीं। बहुरि 
जो परमेश्वरकों तो मानें अर इस क्षेत्रविषें परमेश्वरका लक्षण न 
देखि काहुकों परमेश्वर न मानें, तो नास्तिब्य तो होता नाहीं। तंसें 
ही यह जानना । 

यहुरि वह कहै है, जैन शास्त्रनिविषं अवार केवलीका तो अभाव 
कट्या है, मुनिका तो अभाव कहा नाहों। 

ताका उत्तर-ऐसा तो कह्या नाहीं, इनि देशनिवियें सद्भाव 
रहेगा। भरत क्षेत्रविये कहै हैं, सो भरतक्षेत्र तो बहुत बड़ा है। कहीं 
सद्भाव होगा, तातें अभाव न कह्या है। जो तुम कहो हो तिसही क्षेत्र 
विषें सदुभाव मानोगै, तो जहाँ ऐसे भो गुरु ते प/वोगे, तहां जावोगे तब. 


छठ क्षणिकार श२५ 

किसको गुर मानोने । जैसे हंसनिका सद्भाव अवार कहा है अर हंस 
दीखते नाहीं, तो और पक्षोनिकों तो हंस मान्या जाता नाहीं। तैसें 
मुनितिका सद्भाव अवार कह्या है अर मुनि दोखते नाहीं, तो और- 
म्िकों तो मुनि मान्या जाय नाहीं। 

बहुरि कहे है, एक अक्षर के दाताकों गुरु मानें हैं। जे शास्त्र 
सिखावें वा सुनावें, लिनकों गुरु कैसे न मानिए ? 

ताका उत्तर--गुरु नाम बड़ेका है । तो जिस प्रकार की महंतता 
जाके संभवे, तिस प्रकार ताकों ग्रुरुसंश्ा संभव । जैसे कुल अपेक्षा 
मातापिताकों गुरु संज्ञा है, तैसें ही विद्या पढ़ावनेवालेकों बिद्या अपेक्षा 
गुरु संज्ञा है। यहां तो धम्मेंका अधिकार है। तातें जाके धर्म्मं अपेक्षा 
महंतता संभवे, सो गुरु जानना। सो धर्म्म नाम चारित्रका है। 
चारिस खलु धम्प्रो* ऐसा शास्त्रविषषं कह्या है। तातें चारित्रका 
धायकद्दीकों गुरु संज्ञा है। बहुरि जेसें भूतादिका भो नाम देव है, 
तथापि यहां देवका श्रद्धानविषें अरहं तदेवहोक/ ग्रहण है तेसें ओरनिका 
भी नाम गुरु है, तथापि इहां श्रद्धानविें नि्रन्थहों का ग्रहण है। सो 
जिनधम्में विषें अरहूंत देव निप्रंत्थ गुरु ऐसा प्रसिद्ध वचन है। 

यहाँ प्रश्न-जो निर््रथब्विना ओर गुरु त मानिए सो कारण कहा ? 

ताका उत्तर--निग्नेन्थबिना अन्य जीव सर्वप्रकारकरि महंंतता 
नाहीं घरे हैं। जेसे लोभी शास्त्रव्याख्यान करे, तहाँ वह वाकों शास्त्र 
सुनाबनेतें महंत भत्रा । वह वाकों घनवस्त्रादि देनेतें महंत भया। 
यश्यपि बाह्य शास्त्र सुनावनेवाला महंव रहै तथापि अन्तरंग लोभी 
होय सो सर्वेथा महंतता न भई । 

यहाँ कोऊ कहै, भिग्रेन्थ भी तो आहार ले है । 

ताका उत्तर-लोभी होवय दातारकों सुश्रुषाकरि दोनतातें 
आहार न ले हैं। तातें महंतता घटे नाहीं। जो लोभी होय सो ही 
हीनता पावे है। ऐसे ही अन्य जीव जाननें। तातें निम्नेन्ध ही सर्व- 

# प्रवजनसार १-७ 
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ब्रकार महंंतायुक्त हैं। बहुरि निग्नेग्ध बिता अन्य जीव सर्वेप्रकार 
गुथवान नाहीं । तातें गुरुनिको अपेक्षा महंतता अर दोषनिकी अपेक्षा 
हीनता भासे, तब निःशंक स्तुति करी जाय नाहों । बहुरि निर्ग्रथ बिना 
अन्य जीव जैसा धमम्मं साधन करें, तैसा वा तिसतें अधिक गृहस्थ भी 
धम्मं साधन करि सके। तहाँ गुरु संश! किसकों होय ? तातें बाह्य 
आभ्यन्तर परिग्रह रहित निर्ग्रन्थ मुनि हैं, सोई गुरु जानना । 

यहां कोऊ कहै, ऐसे गुरु अबार यहाँ नाहीं, तातें जैसें अरहूंत 
की स्थापना प्रतिमा है, तैसें गुरुनिको स्थापना ए भेषधारी हैं-- 

ताका उत्तर--जैसें राजाकी स्थापना चित्रामादिककरि कर तो 
राजा का प्रतिपक्षी नाहीं अर कोई सामान्य मनुष्य आपकों राजा 
मनावे तो राजाका प्रतिपक्षी हो है। तेसें अरहंतादिकको पाषाणादि 
विषें स्थापना बनावे तो तिनका प्रतिपक्षी नाहीं अर कोई सामान्य 
मनुष्य आपकों मुनि मनावे तो वह मुनिनका प्रतिपक्षी भया। ऐसे भी 
स्थापना होती होय तो आपकों अरहंत भी मनाबों । बहुरि जो उनकी 
स्थापना भए है तो बाह्य तो वेसें हो भए चाहिए।ववे निग्न॑न्थ ए 
बहुत परिग्रहके धारी, यह कैसे बनें ? 

बहुरि कोई कहै--अब श्रावक भी तो जेसे सम्भव तैसे नाहीं । 
तातें जैसे श्रावक तैसे मुनि । 

ताका उत्तर--आ्रावक संज्ञा तो शास्त्रविषें सर्व गृहस्थ जेनीकों 
है। श्रेणिक भी असंयमी था, ताकों उत्तरपुराणवि्षे श्रावकोत्तम 
कहया । बारहसभावियें श्रावक कहे, तहाँ सर्व ब्रतधारी न थे जो सर्व- 
ब्रतधारी होते, तो असंयत मनुष्यकी जुदी संख्या कहते, सो कही नाहीं । 
तातें ग़हस्थ जेनी क्रावक नाम पावे है। अर मुनिसंञ्ा तो निग्रेन्थ 
बिना कहीं कही नाहीं। बहुरि श्रावकर्क तो आठ मूलगुण कहे हैं। सो 
मद्य मांस मधु पंचउदंबरादि फलनिका भक्षण श्रावनिक है नाहीं, तातें 
काहू प्रकारकरि श्रावकपना तो सम्भव भी है। अर मुनिक अट्ठाईस 
मूलगुण हैं, सो भेषोनिक दोसते ही नाहीं । तातें मुनिपनों काहू प्रकार 
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सम्भव ताहीं । बहुरि गृहस्थ अवस्थाविषें तो पूरे जम्बूक्ुमारादिक 
बहुत हिसादि कार्य किए सुनिए हैं। मुनि होयकरि तो काहुने हिसा- 
बिक कायें किए नाहीं, परिभ्रह राखे नाहीं, तातें ऐसी प्रुक्ति कारज- 
कारी नाहीं | बहुरि देख, आदिनाथजीके साथ ध्यारि हआर राजा 
दीक्षा लेय बहुरि अष्ट भएं, तब देव उनकों कहते भए, जिनलिगी 
होय अन्यथा प्रवर्तोगे तो हम दण्ड देंगे। जिनलिंग छोरि तुम्हारी 
इच्छा होय, सो तुम जानो । तातें जिनलिंगी कह्ाय अन्यथा भ्रवर्तें, ते 
तो दण्ड योग्य हैं। वन्दनादि योग्य कंसें होय ? अब बहुत कहा कहिए, 
जिनमत विधें कृभेष धारें हैं ते महापाप उपजावें हैं । अन्य थीब उनकी 
सुश्रषा आदि करें हैं, सो पापी हो हैं। पश्मपुराणविर्ष यह कथा है-- 
जो श्रेष्ठी धर्मात्मा चारण मुनिनकों पम्रमतें ज्रष्ट जानि आहार न 
दिया, तो प्रत्यक्ष भ्रष्ट तिनकों दानादिक देना कैसे संभवे ? 

यहां कोऊ कहै, हमारे अन्तरंग विषे श्रद्धान तो सत्य है परन्तु 
बाह्य लज्जाकरि शिष्टाचार करें हैं, सो फल तो अन्तरंग का होगा ? 

ताका उत्तर-षट्पाहुडविें लज्जादिकरि वन्दनादिकका निर्षध 
दिखाया था, सो पूर्वा ही कहया था | बहुरि कोऊ जोरावरी मस्तक 
नमाय हांथ जुड़ावे, तब तो यह संभव जो हमाश अस्तरंग न था। 
अर आप हो मानादिकतें नमस्कारादि करे, तहां अन्तरंग कैसे न 
कहिए । जेसें कोई अन्तरंग तो मांसकों बुरा जाने अर राजादिकके 
भला मनावनेकों मांस भक्षण करे, तो वाकों ब्रती कैसे मानिए ? तैसें 
अन्तरंगविषें तो कगुरुसेवनकों बुरा जाने अर तिनका वा लोकनिका 
भला मनावनेकों सेवन करै, तो श्रद्धानो कैसे कहिए। तातें बाह्मत्याग 
किए ही अन्तरंग त्याग संभव है। तातें जे श्रद्धानो जीव हैं, तिनकों 
काहू प्रकारकरि भो कुगुरुनिकी सुश्रधाआदि करनी योग्य नाहीं। या 
प्रकार कुग्ृरुसेवन का निषेध किया । 
यहाँ कोऊ कहै--काहू तस्वश्रद्धानीकों कुगुरुसेवनतें मिथ्यात्व 
कंसे भया ! 


२श्८ मोक्षभा्य -प्रकाशक 


ताका उत्तर-जैसे क्ोीलवती स्त्रो परपुरुषसहित भर्तारवत 
रुमण क्रिया सर्वथा कर॑ नाहीं, तेसे तस्व अद्धानो पुरुष कुग्ुद सहित 
सुगुरुवत्‌ नमस्कारादिक्रिया सर्वथा करे नाहीं । काहेतें, यह तो जीवादि 
वत्वनिका शरद्धानो भया है। वहाँ रागादिककों निषिद्ध श्रद्वहै है, 
बीतरागभाव को श्रेष्ठ माने है | तातें जिनक॑ वोतरागता पाईए, बैसेही 
गरुरुको उत्तम जानि नमस्कारादि करे है।जिनक॑ रागादिक पाईए, 
तिनकों निषिद्ध जानि नमस्करादि कदाचित्‌ करे नाहीं । 

कोऊ कहै--जैसें राजादिककों करे, तैसें इनकों भो करे है । 

ताका उत्तर-राजादिक धर्मपद्धति विषें नाहीं। ग्रुरुका सेवन 
धर्म पद्धतिविषें है। सो राजादिकका सेवन तो लोभादिकतें हो है। 
तहां चारित्रमोह ही का उदय संभव है। अर गुरुनिकी जायगा कृगुरु- 
निकों सेए, वहां तत्त्व श्रद्धान के कारण गुरु थे, तिनते प्रतिकूलो भया । 
सो लज्जादिकतें जाने कारणविषें विपरीतता निपजाई, ताक कार्येश्रूत 
तत्त्व श्रद्धानविषें दृढ़ता कैसे सम्भव ? तातें तहां दर्शनमोहका उदय 
संभवे है। ऐसें कुगुरुनिका निरूपण किया । 

कुधमं का निरूपण झौर उसके शअ्रद्धानाबिक का निषेष 

अब कुृधर्मका निरूपण कीजिए है-- 

जहां हिंसादि पाप उपजे वा विषयकषायनिकी वृद्धि होय, 
तहाँ धर्म मानिए, सो कृधर्म जानना । तहां यज्ञादिक क्रियानिविषें 
महा दिसादिक उपजावें, बड़े जोवनिका घात करे अर तहां इश्द्रियनिके 
विषय पोष । तिन जीवनिवियें दुष्ट बुद्धिकरि रौद्रध्यानी होय तोब- 
लोभतें ओरनिका बुरा करि अपना कोई प्रयोजन साध्या चाहै, ऐसा 
कार्य करि तहां धर्म माने सो कुधर्म है। बहुरि तोर्भनिविधें वा अन्यत्र 
स्तानादि काये करे, तहां बड़े छोटे घने जीबनिकी हिंसा होय, शरी रकों 
चेन उपजै, तातें विधयपोषण होय, तातें कामादिक बच्चें, कृतृहलादिक 
करि तहां कषाय भाव बधावे, बहुरि तहाँ धर्म माने सो यह कृषर्स है। 
बहुरि संकांति, प्रद्ग, ब्यवाप/तादि# विषें दान दे वा खोटा ग्रहादिक 
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के अधि दान दे, बहुरि पात्र जानि लोभी पुरुषनिकों दान दे, बहुरि 
दान देनेविषे सुवर्ण हस्ती घोड़ा तिल आदि वस्तुनिकों दे, सो संकाति 
आदि पर्व धर्मरूप नाहीं। ज्योतिषी संचारादिककरि संक्राति आबि हो 
है। बहुरि दुष्टप्रहादिकके अधि दिया, तहां भय लोभादिकका आप्निक्य 
भया। तातें तहां दान देने में धर्म नाड़ी । बहुरिं लोभी पुरुष देने योग्य 
पात्र नहीं। जातें लोभी नाना असत्ययुक्तित करि ठिगे हैं। किछ भला 
करते नाहीं । भला तो तब होय, जब याका दान का सहाय करि वह 
धर्म साधे । सो बहु तो उलटा पापरष प्रवतें। पापका सहाईका भला 
कंसें होय ? सो ही रयणसार शास्त्रविषें कहा है-- 

सप्पुरिसारां दारं कप्पतरूरणं फलार सोहं वा । 

लोहोरं दाणं जह विमाशसोहा सवस्स जारेह ॥२६।॥। 

याका अर्थ--सत्पुरुषनिकों दान देना कल्पवृक्षनिके फलनिको 
शोभा समान है, शोभा भी है अर सुखदायक भी है बहुरि लोभी 
पुरुषनिकों दान देना जो होय, सो क्षव जो मरधा ताका विमान जो 
चक्रडोल ताकी शोभा समान जानहु । शोभा तो होय परन्तु धनीकों 
परम दुःखदायक हो है ! तातें लोभी पुरुषमिकों दान देनेमें धर्म नाहीं 
बहुरि द्रव्य तो ऐसा दीजिए, जाकरि वाके धर्म वधे। सुवर्ण हस्ती- 
आदि दोजिए, तिनिकरि हिसादिक उपजें वा मान लोभादि बच्चे । 
ताकरि महापाप होय । ऐसी वस्तुनिका देने वाला को पुन्य केसे होय। 
बहुरि विषयासक्त जीव रतिदानादिकवियें पुन्य ठहराबें हैं। सो 
प्रत्यक्ष कुशीलादिक पाप जहां होय, तहां पुष्य कैसे होय। अर युक्त 
मिलानेकों कहे जो वह स्त्री सन्‍्तोष पावे है। तो रुत्री तो विषय सेवन 
किये सुख पाषे ही पावे, शोलका उपदेश काहेकों दिया। रतिसमय 
बिना भी वाका सनोस्थ अनुसार न प्रवत्तें दुःख पावे। सो ऐसी असत्य 
ग्रुकित बनाय विषयपोषनेका उपदेश दे हैं। ऐसे ही दयादान वा पात्र- 
दान बिना अन्य दान देय धर्म मानना सर्व कुधमम है। 

बहुरि ब्रतादिककरिकें तहाँ हिंसादिक वा विषयादिक बधावे 
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है। सो ब्रतादिक तो तिनकों घटावनेके अधि कीजिए है। बहुरि जहाँ 
अन्नका तो त्याग करे अर कंदमूलादिकनिका भक्षण करे, तहाँ हिंसा 
विशेष भई- स्वादादिकविषय विशेष भए। बहुरि दिवस विषें तो 
भोजन करे नाहीं अब रात्रिविषें करे। सो प्रत्यक्ष दिवस भोजनतें रात्रि 
भोजनवियें हिंसा विशेष भाषे, प्रमाद विशेष होय । बहुरि ब्रतादिकरि 
नाना शज्भार बनावे, कुतृहल करे, जूबा आदि रूप प्रवर्तें, इत्यादि 
पापक्रिया करे। बहुरि ब्रतादिकका फल लोकिक इष्टकी श्राष्ति 
अनिष्टका नाशकों चाहै, तहां कषायनिको तीव्रता विशेष भई। ऐसे 
ब्रतादिकरि धर्म भानें हैं, सो कुधम है । 

बहुरि भक्त्यादिकाये निविषे &िसादिक पाप बधावें वा ग्रोत 
नृत्यगानादिक वा इष्ट भोजनादिक वा अन्य सामग्रीनिकरि विषयनि- 
को पोषें, कुतृहल प्रमादादिरूप प्रवर्ते। तहाँ पाप तो बहुत उपजावे अर 
धर्मका किछू साधन नाहीं, तहाँ धर्म मानें सो सब कुधर्म है। 

बहुरि केई दरीरकों तो क्लेश उपजाबें अर तहाँ हिंसादिक 
निपजावें वा कषायादिरूप प्रवर्तें। जेंसें पंचारित तापें सो अग्निकरि 
बड़े छोटे जीव जलें, हिसादिक बधे यामें धर्म कहा भया। बहुदि 
ओऑधेमुख शुलें, ऊध्ब॑ बाहु राखे, इत्यादि साधन करें तहां क्लेश ही 
होय; किछ ये धर्म के अंग नाहीं। बहुरि पवन साधन करें, तहां नेती 
घोती इत्यादि कार्य निविषें जलादिक कि हिसादिक उपजे, चमत्काद 
कोई उपजै तातें मानादिक बधे, किछ तहाँ घर्मंसाधन नाहीं । इत्यादि 
क्लेश करें, विधयकषाय घटावनेका कोई साधन करें नाहीं। भंतरंग 
विषें क्रोध मान माया लोभ का अधभिप्राय है, वृथा क्लेशकरि धर्म मास 
हैं, सो कुधर्म है। 

बहुरि केई इस लोक विषें दु:ख सह्या न जाय वा परलोकविपें 
इष्ट की इच्छा वा अपनी पूजा बढ़ावने के अथि वा कोई क्रोधादिकरि 
अपधात करें। जैसें पतिवियोगतें अग्निविषें जलकरि सती कहानै है 
वा हिमालय गले है, काशोकरोत ले है, जीवित मांदीं ले है, इत्यादि 
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कार्यकरि धर्म माने हैं। सो अपचातका तो बड़ा पाप है। जो क्रीरा- 
दिकतें अनुराग घटा था तो तपए्चरणादि किया होता, मरि जाने में 
कौन घधममेका अंग भया। तातें अपधात करना कुधर्म है। ऐसे ही अन्य 
भी घने कुधरमंके अंग हैं। कहां ताईं कहिए, जहां विषय कषाय बच्चे 
अर धर्म मानिए, सो सर्व कृधर्म जानने । 

देखो कालका दोष, जेनधर्म विषें भी कुधमंको प्रवृत्ति भई। 
जेनमतविषें जे धर्मंपव कहे हैं, तहां तो विषय कषाय छोरि संयमरूप 
प्रवर्तना योग्य है। ताकों तो आदरे नाहीं अर ब्रतादिकका नाम 
धराय तहाँ नाना श्वद्धार बनावें वा इष्ट भोजनादि करें वा कृतृह- 
लादि करें वा कषाय बधाबनेके कार्य करें, जुवा इत्यादि महापापरूप 
प्रवत्तें । 

बहुरि पूजनादि कार्यनिविषें उपदेश तो यहु धा--'साबच्चलेशो 
बहुपुण्यराशों दोषाय नालं* पापका अंश बेहुत पुण्य समूहविधें 
दोषके अर्थ नाहीं। इस छलकरि दूजाप्रभावनादि कार्यनिविषें रात्रि 
विषें दीपकादिकरि वा अनन्तकायादिकका संग्रहकरि वा अयत्नावार 
प्रवृत्तिकरि हिसादिरूप पाप तो बहुत उपजाबें अर स्तुति भक्ति आदि 
शुभपरिणामनिविष प्रवत्तें नाहीं वा थोरे प्रवर्तें, सो टोटां घना नफा 
थोरा था नफा किछ नाहीं। ऐसा कार्य करने में तो बुरा ही दीखना 
होय । 

बहुरि जिनमन्दिर तो धर्मका ठिकाना है। तहाँ नाना कुकथा 
करनी, सोवना इत्यादिक प्रमादरूप प्रवत्तें वा तहाँ बाग बाड़ी इत्यादि 
वनाय विषयकषाय पोषें। बहुरि लोभी पुरुषनिकों गुरु मानि दासा- 
दिक दें वा तिनकी असत्य स्तुतिकरि महंतपनों मानें, इत्यादि प्रकार 
करि विषयकषायनिकों तो बधावे अर धर्म मानें। सो जिनधर्म तो 


# “पूज्य जिन॑ त्वाचेयतोजनस्थ, सावद्चलेशोबहुपुण्य राशों । 
दोबायनालं कणिका विशस्थ, न दूषिका शीतशिवाम्बुराशों” 
--बृहतृस्वयंभूस्तोत्र ॥ ५८॥। 
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वीतरागभावरूप है। तिस विषें ऐसी विपरीत श्रवृत्ति काल दोषत्त ही 
देखिए है। या प्रकार कृधर्म सेवन का निषेध किया । 
कुधर्म सेवससे मिख्यात्वभाव- 
अब इस विधें मिथ्यात्वभाव कैसे भया, सो कहिए है-- 
तत्वश्रद्धान करनेविषें प्रयोजनभूत एक यह है, रागादिक छोड़ना । 
इस ही भावका नाम धर्म है। जो रागादिक भावनिकों बधाय धर्म 
मानें, तहाँ तत्त्व श्रद्धान कंसे रह्मया ? बहुरि जिन क्षाज्ञातें प्रतिकूली 
भया। बहुरि रागादिक भाव तो पाप है ज्ञिनकों धर्म मान्या, सो 
यह झूंठ श्रद्धान भया । तातें कुधरं सेवनबियें मिथ्यात्व भाव है। 
ऐसे कुदेव कुगुरु कुशास्त्र सेवन बिर्षे मिथ्याह्व भावकी पुष्टता होती 
जानि याका निरूपण किया। सोई षदट्पाहुड़ (मोक्खपा०) विवें 
कह्या है-- 
कुच्छियदेवं धम्मं कुच्छियलिंगं तर वंदए जो दु। 
लज्जाभयगारवदो मिच्छाविद्ठी हवे सो दु ।६२। 
याका अर्थ--जो लज्जातें वा भयतें वा बड़ाईतें भी कुत्सित्‌ देव- 
को वा क्त्सित्‌ धम्मंकों वा कृत्सित्‌ लियकों बन्दे हैं सो भिश्यादृष्टी हो 
है। तातें जो मिथ्यात्वका त्याग किया चाहैँ, सो पहलें कुदेव कुगुर 
कुृधम्मेंका त्यागी होय | सम्यकत्व के पच्चीस भलनिके श्याग विधें भी 
अमृदुदुष्टि विषषें वा षडायतनविषें इनहीका त्याग कराया है। तातें 
इनका अवश्य त्याग करना । बहुरि कृदेवादिकके सेवनते जो मिथ्या- 
त्वभाव हो है, सो यह हिसादिक पापनितें बड़ा पाप है। याके फलतें 
निगोद नरकादि पर्याय पाईए है। तहाँ अनन्तकाल पर्यनत महासंकट 
पाईए है। सम्यरज्ञानकी प्राप्ति महादुलंभ होय जाय है। सो ही बट्‌- 
पाहुडविषें (भाव पाहुड़में) में कह्या है-- 
कुच्छियधस्मस्ति-रशओ, कुच्छिय पासंढि मत्तिसंजुत्तो । 
कुच्छियतवं कुरांतो कुच्छिय गइभावयणों होइ ॥१४०॥ 
याका अ्थ--जो क्त्सितधम्म॑ विषे रत है, क्त्सित पाखंडीनिकी 
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भक्तिकरि संयुक्त है, कुत्सित तपकों करता है, सो जीव क्त्सित थो 
खोटी गति ताकों भोगनहारा हो है। सो हे भव्य हो, किचिन्मात्र 
लोभलें वा भयतें कृदेवादिकका सेवनकरि जाते अनन्तकालपयंन्त महा- 
दुःख सहना होय ऐसा भिध्यात्वभाव करना बोग्य नाहीं। जिनधमम्मे 
विषें यह तो आम्ताय है, पहलें बड़ा पाप छुड़ाय पोछें छोटा पाप 
छुड़ाया । सो इस भिव्यात्वकों सप्तव्यसनादिकतें भी बड़ा पाप जानि 
पहलें छुड़ाया है । तातें जे पापके फलतें डरें हैं, अपने आात्माकों दुःख 
समुद्रमें न डुबाया चाहें हैं, ते जीव इश्व मिथ्यात्वकों अवक्ष्य छोड़ो । 
निन्‍दा प्रशंसादिकके विचारतें शिथिल होना योग्य नाड़ी | जातें नीति 
विषें भी ऐसा कहाया है-- 

निन्‍्दन्तु नोतिनिपुणा यदि वा स्तृवन्तु 

लक्ष्मी: समाविशतु गच्छतु वा यथेष्टम्‌ । 

प्रशंव वास्तु मरणं तु युगान्तरे वा 

न्‍्यायात्पथ: प्रविचलन्ति पद न धीराः ॥१॥। 

(नीतिधतक ८४) 

जे निन्द हैं ते निन्‍दो अर स्तव हैं तो स्तवो, बहुरि लक्ष्मी आवो 
था जहाँ तहां जावो, बहुशि अब ही मरण होहु था यरुगान्तर विषें होहु 
परन्तु तीतिविषें निपुण पुरुष न्‍्यायमार्गंतें पंडहू चले नाहीं। ऐसा 
न्याय विचारि निन्‍दा प्रशंसादिकका भयतें लोभादिकतें अन्यायरूप 
मिथ्यात्व प्रवृत्ति करनो युक्त नाहीं । अहो ! देव ग्रुरु धम्मं तो 
सर्वोत्कृष्ट पदार्थ हैं। इनके आधारि धर्म है इन विषें शिथिलता 
राखें अन्य धर्म कैसे होइ तातें बहुत कहनेकरि कहा, सर्वथा प्रकार 
कदेव कुगूरु कधम्में त्यागी होना योग्य है। कुदेबादिकका त्याग ले 
किए मिथ्यात्वभाव बहुत पुष्ट हो है। अर अबार इहां इनकी प्रवृत्ति 
विशेष पाईए है । तातें इनिका निषेघरूप निरूपण किया है। ताकों 
जानि मिथ्यात्वभाव छोड़ि अपना कल्याण करो । 

इति सोक्षसार्गप्रकाशक झास्त्रवियें कुदेव कुगुर कुध म्से- 
निवेध वर्ग रूप छुठा भ्रधिकार समाप्त मया ॥॥६॥। 


5 नमः 
सातवां प्रधिकार 


जैन मतानुयायो भिश्यादृष्टिका स्वरूप 
दोहा 
इस भव तरुका मूल इक, जानहु भिथ्या भाव । 
ताकों करि निर्मल अब, करिए मोक्ष उपाय ॥ 


अथें--जे जीव ज॑नो हैं, जिन आज्ञाकों मानें हैं अर तिनके भी 
मिथ्यात्व रहै है ताका वर्णन कीजिए है जाते इस मिथ्यात्व बेरी का 
अंश भी बुरा है, तातें सूक्ष्ममिथ्यात्व भी त्यागने योग्य है। तहां जिन 
आगम विषें निदपुचय व्यवह्य ररूप वर्णन है। तिन विषें यथार्थका नाम 
निदवय है, उपचार का नाम व्यवहार दै। सो इनका स्वरूपकों न 
जानते अन्यथा प्रवतें हैं, सोई कहिए है-- 


केवल निशचयावलम्बी जनाभासक्रा मत 

केई जीव निरचयकों न जानते निरचयाभांसके अ्रद्धानी होइ 
आपकों मोक्षसार्गी मानें हैं। अपने आत्माकों सिद्ध समान अनुभव हैं। 
धो आप प्रत्यक्ष संसारो हैं। भ्रमकरि आपकों सिद्ध मानें सोई 
मिथ्यादुष्टी है। शास्त्रनिवि्षे जो सिद्ध समान आत्माकों कहाया है सो 
द्रव्यदुष्टि करि कहया है, पर्याय अपेक्षा समान नाहीं हैं। जेसे राजा 
अर रंक मनुष्पनेकी अपेक्षा समान हैं, राजापना रंकपराकी अपेक्षा तो 
समान नाहीं । तेसें सिद्ध अर संसारी जीवत्वपनेको अपेक्षा समान है, 
सिद्धपना संसारीपनाकी अपेक्षा तो समान नाहीं । यहु जैसें सिद्ध शुद्ध 
हैं, तैसें ही आपको शुद्ध मानें। तो शुद्ध अशुद्ध अवस्था पर्याय है। इस 
पर्याय अपेक्षा समानता मानिए, सो यहु मिथ्यादृष्टि है। बहुरि आपके 
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केवलशानाविकका सद्भाव मानें सो आपकी तो क्षयोपशमरूप मति- 
शुतादि ज्ञानका सदुभाव है। क्षायिकभाव तो कर्मका क्षय भए होइ 
है। यह भ्रमतें कम्मेका क्षय भए बिना ही क्षायिकभाव मानें। सो यहू 
भिथ्यादृष्टी है। शास्त्रविषें सवंजोवनिका केवलजानस्वभाव कहाया 
है, सो शक्ति अपेक्षा कहया है। सर्वजीवनिवियें केवलझानादिरूप 
होनेको शक्ति है। वर्लेमान व्यक्तता तो व्यक्त भए ही कहिए | 

को ऐसा माने है--आत्माके प्रदेशनिविषे तो केवलजशान ही 
है, ऊपरि आवरण तें प्रगट न हो है सो यहु भूम है। जो केवलशञान 
होइ तो बज्रपटलादि जाड़े होतें भी वस्तुकों जानें। कर्मको आड़े आए 
कैसे अटके । तातें कर्मके निमित्ततें केवलज्ञानका अभाव ही है। जो 
याका सबंदा सद्भाव रहैं है तो याकों पारिणामिकभाव कहते, सो यहू 
तो क्षायिक भाव है। जो सर्वेभेद जामें गर्भित ऐसा चैतन्यभाव सो 
पारिणामिक भाव है। याकी अनेक अवस्था मतिज्ञानादिरूप वा केव- 
लश्ञानांदिकरूप हैं, सो ए पारिणामिकभाव नाहीं। तातें केवलशानका 
सर्वेदा सद्भाव न मानना । बहुरि जो ध्ास्त्रनिविषें सूयंका दुष्टास्त 
दिया है, ताका इतना हो भाव लेना, जेसे मेघपटल होतें सूर्य प्रकाश 
प्रगट न हो है, तैसें कमंउदय होतें केवलश्ञान न हो है। बहुरि ऐसा 
भाव न लेना, जैसे सूर्यविषें प्रकाश रहै है, पैसें आत्मा विषें केवलशान 
रहे है। जातें दृष्टांत सर्वे प्रकार मिले नाहीं । जैसे पुद्गल विषें वर्ण 
गुण है, ताको हरित पीतादि अवस्था है।सो वर्तमान विषें कोई 
अवस्था होतें भनन्‍्य अवस्थाका अभाव ही है । तैसें आत्मा विधें चैतन्य- 
गुण है, ताकी मतिज्ञानादिरूप अवस्था है। सो वतंमान कोई अवस्था 
होतें अन्य अवस्थाका अभाव ही है । 

बहुरि कोऊ कहै कि आवरण नाम तो वस्तु के आआ्छादनेका 
है, केवलज्ञानका सद्भाव नाहीं है तो केवसज्ञानावरण काहेकों कहो 
हो? 

ताका उत्तर-यहां शक्ति है ताकों व्यक्त न होने दे, इस अपेक्षा 


३२६६ सोशभार्थ-प्रछादक 


आवरण कहया है। जैसे देशचारित्रका अभाव द्वोतें शक्रित भातनेको 
अपेक्षा अप्रत्याख्यानावरण कषाय कहया तैसें जानता । बहुरि ऐसे 
जानों--वस्तु विषषें जो परनिभित्तते भाव होय ताका नास औपाधिक- 
भाव है अर परनिमित्त बिना जो भाव होय ताका नाम स्वभाव भाव 
है। जैस जलके अग्निका निमित्त होतें उष्णपनों भग्नो, तहां क्षीतल- 
पनाका अभाव हो है। परन्तु अग्निका निरमित्त मिटें शीतलता ही होय 
जाय तातें सदाकाल जलका स्वभाव घोतल कहिए, जातें ऐसी शक्ति 
सदा पाइए है। बहुरि व्यक्त भए स्वभाव व्यक्त भया कहिए। 
कदाचित्‌ व्यक्तरूप हो है । तैसें अ।त्माक कम्मंका बिमित्त होतें अन्य 
रूप भयो, तहां केवलज्ञानका अभाव ही है। परन्तु कर्म्म का निभित्त 
मिटें सवेदा केवलज्ञान होय जाय । तातें सदा काल क्षात्माका स्वभाव 
केवलज्ञान कहिए है। जातें ऐसी शक्तित सदा पाईए है। व्यक्त भए 
स्वभाव व्यक्त भया कहिए। बहुरि जेसें ्योतल स्वशावकरि उष्णजल 
को शीतल मानि पानादि करें तो दाक्षना ही होय। तंसें केवल 
ज्ञानस्वभावकरि अशुद्ध आत्माकों केवलज्ञानी मानि अनुभव, तो 
दुःखो हो होय । ऐसे ज केवलज्ञानादिकरूप आत्माकों अनुभव हैं, ते 
सिथ्यादृष्टी हैं। बहुरि रागादिक भाव आपके प्रत्यक्ष होतें भूमकरि 
आत्माकों रागादिरहित मान । सो पूछिए हैं--ए रागादि होते देखिए 
हैं, ए किस द्रव्य के अस्तित्वविषें हैं। जो शरोर वा कर्मरूपपुद्गलके 
अत्तित्वविषें होंय तो ए भाव अचेतन वा मूर्तीक होय । सो तो ए 
रागरादिक प्रत्यक्ष चेतना लिए अमूर्तीक भाव भासें हैं। तातें ए भाव 
आत्माहीके हैं। सोई समयसारके कलद्विषें कह्या है-- 
कार्यत्वादकृतं न कर्म न च तज्जीवप्रकृत्पोढ़ पो-- 
रज्षाया: प्रकृतेःस्वकाय फलभग्सावानुषंगात्‌ कृतिः । 
नेकस्या:प्रकृतेर जित्वल समनाज्जोवपस्थ कर्सा ततों 
जीवस्थेव ल कर्म तच्चिवनुगं ज्ञाता न यत्‌ पुदूगलः 
(सर्वेबि० अधिकाश कली २०३) 


याका अर्थ यहु--रागादिरखू्प भावकर्म है, काहुकरि त किया, 
ऐसा नहों है, जातें यह कार्यभूत हैं। बहुरि जीव अर क्मंप्रकृति इन 
दोऊनिका भी कर्तव्य नाहीं जाते ऐसे होय. तो अचेंतन कर्मप्रकतिक 
सी तिस भावकर्मका फल सुख दुःख ताका भोगना होइ, सो असम्भव 
है। बहुरि एकनी कम्मंप्रकृतिका भी महु छतंव्य नाहों, जातें वाके 
अचेतनपनो प्रगट है। वातें इस रागादिका जीवड्ी कर्ता है अर सो 
रागादिक जीवह्वीका कम्म है। जातें भावकरमं तो चेतना का अनुसारी 
है, चेतना बिना न होइ। अर पुद्गल ज्ञाता है नाहीं। ऐसे रागादिक- 
भाव जीव के अस्तित्वविषे हैं। अब जो रागादिक भावनिका निमित्त 
कम्मेही को मानि आपकों रागादिकका अकर्ता मानें हैं, से कर्ता तो 
आप अर आपकों निरुद्ममी होय प्रमादी रहना, तातें कम्मं हीका दोष 
ठहरावें हैं। सो यहु दुःखदायक भ्रम है। सोई समयसा रका कलक्षा 
विधें कहा है--- 
रागजन्मति निमित्ततां परद्रव्यमेव कलयन्ति ये तु ते । 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनोंशुद्ध बोधधिधु रान्धबुद्धयः ॥ 
(सर्वे वि० अधिकार कलश २२१) 
याका अर्थ--जें जीव रागादिकको उत्पत्ति विषें परद्रग्यहोकों 
नि्ित्तपनो मानें हैं, ते जंव शुद्ध श्ानकरि रहित हैं अन्धबुद्धि जिनकी 
ऐसे होत सन्‍्ते मोहनदीकों नाहीं उतरे हैं । बहुरि समयसारका 'सर्वे- 
विशुद्धिअधिकार' विषें जो आत्मा कों अकर्त्ता माने है अरयहु कहै 
है--कर्म ही जगावे है, परघात कममंतें हिसा है, वेदकर्मतें अश्नह्तम है, 
तातें कर्में ही कर्ता है; तिस जेनीको साँख्यमती कहाया है। जेसे 
सांख्यमती आत्माकों शुद्ध मानि स्वच्छन्द हो है, तैसे ही यहु भया। 
बहुरि इस श्रद्धानतें यहु दोष भया, जो रागादिक अपने न जानें 
आपकों अकर्त्ता मान्या, तब रागमादिक होने का भय रह्या नाहीं वा 
_ रागादिक मेटने का उपाय करना रह्या नाहीं, तब स्वच्छन्द होय 
खोटे कर्म बांधि अनन्तसंसा रविषे दले है । 


शहद भोशमाय-अकाक्षक 
यहां प्रदन--जो समयसारविषें ही ऐसा कहया है-- 
वर्राद्यावा रागमोहादयो वा 
सिस्ताभावाः सब्य एवास्य पुसः। 
लेनैवास्तस्तस्वतः पश्यतो5मीनों 
हृष्टा स्युह ष्टम्रेक पर स्थात्‌ ॥ 
(जीवाजी० कलश ३७) 
याका अर्थ--वर्णादिक वा रागादिकभाव हैं, ते स्व ही इस 
आत्मातें भिन्‍न हैं। बहुरि तहां ही रागादिकों पुदूगलमय कहे हैं। 
बहुरि अन्य शास्त्रनिविषें भी रागादिकतें भिन्‍न आत्माकों कहया है, 
सो यहु कंसे है ? 
ताका उत्तर--रागदिकभाव परद्वग्य के निमित्ततें औपाधिक- 
भाव हो हैं अर यहु जीव तिनिकों स्वभाव जाने है। जाकों स्वभाव 
जानें, ताकों बुरा कंसे मानें वा तके नाशका उद्यम काहेकों करे। सो 
यहु भ्रद्धान भी विपरीत है। ताके छुड़ावनेकों स्वभाव को अपेश्ा 
रागादिककों भिन्‍न कहे हैं अर निमित्तको मुख्यताकरि पुद्गलमय कहे 
हैं। जैसे वैद्य रोग मेटया चाहे है; जो शीतका आधिक्य देखे तो उष्ण 
औषधि बतावे अरु आतापका आधशिक्य देखे तो शोतल ओवधि बताये 
तैसें श्रोगुरु रागादिक छुड़ाया चाहै हैं। जो रागादिक परका मानि 
स्वच्छन्द होय निरुद्यमो होय, ताकों उपाद्न कारणको मुख्यताकरि 
रागादिक आत्माका है, ऐसा श्रद्धान कराया । बहुरि जो रागादिक 
आपका स्वभावमानि तिनिका नाशका उद्यम नाहीं करे है ताकों 
निम्ित्तका रण को मुख्यताकरि रागादिक परभाव हैं, ऐसा श्रद्धान 
कराया है। दोऊ विपरीत श्रद्धानतें रहित भए सत्य श्रद्धान होय तब 
ऐसा मारनें--ए रागादिक भाव आत्मा का स्वभाव ठो नाहीं, कर्ण के 
निमित्ततें आत्मा के अस्तित्वविषें विभावपर्याय निपजे हैं। निमित्त 


मिट इनका नाश होतें स्वभावभाव रहि जाय है । तातें इनिके नाशका 
उद्यम करता । 


शातयां भविकार रेशर 


यहां प्रश्त--जो कर्मका निमित्त तें ए हो हैं, तो कर्मंका उदय 
रहे तावतू ये विभाव दूरि केसे होंय ? तातें याका उद्यम करता तो 
निर्यंक है । ; 

वाका उत्तर--एक कार्य होनेवियें अनेक कारण चाहिए हैं। 
तिनवियें जे कारण बुद्धि पूर्वक होंय, तिनकों तो उशच्चम करि मिलाये 
भर अवुद्धिपूवंक कारण स्वयमेव मिलें तव कार्यंसिद्धि होय । जैसें पृत्र 
होनेका कारण बुद्धिपृवक तो विवाहादिक करना है अर अबुद्धि पूर्वक 
भवितव्य है। तहां पुत्र॒का अर्थी विवाहादिकका तो उद्यम करे अर 
भवितश्य स्वयमेव होय, तव पुश्न होय। तैसें विभाव दूरि करनेके 
का रण बुद्धि पूर्वक तो तत्त्वविचारादिक हैं अर अबुद्धिपूर्वक मोहकर्म 
का उपश्मादिक हैं। सो ताका अर्थी तस्वब्िचारादिकका तो उद्यम 
करे अर मोहकर्मका उपशमादिक स्वयमेव होय, तब रागादिक दूरि 
होंय । 

यहां ऐसा कहै हैं कि जेसें विवाहादिक भी भवितव्य आधीन हैं 
तैसें तस्वविचारादिक भी कर्ंका क्षयोपशमादिकके आधीन हैं, तातें 
उद्यम करना निरथंक है। 

ताका उत्तर--ज्ञानावरणका तो क्षयोपश्ठम तत्त्वतिचारादिक 
करने योग्य तेरे भया है । याहोतें उपयोगकों यहां लगावनेका उद्यम 
कराइए हैं। असंज्ञी जोवनिके क्षयोपश्षम नाहीं है, तो उनकों काहेकों 
उपदेश दोजिए है । 

बहुरि वह कहै है--होनहार होय तो तहां उपयोग लाये, बिना 
होनहार केसे जाये ? 

ताका उत्तर--जो ऐसा भ्रद्धान है तो सर्वेत्र कोई ही कार्य का 
उद्यम मति करे। तू खान पान अ्यापाराविकका तो उद्यम करे अर यहां 
दहोनहार बतावे । सो जानिए है, तेरा अनुराग यहाँ नाहीं। मानादिक 
करि ऐसी झंठी बातें बतावे है। या प्रकार जे रागादिक होतें तिन करि 
राहित भात्माक़ों भादे हैं, ते मिध्यादुष्दी जानें । 


३४० लोकसार्भअकाशक 
बहुरि कर्म नोकसंका सम्बन्ध होतें आत्माकों निर्वस्ध भानें, सो 
प्रत्यक्ष इनिका बन्धन देखिए है। शांनावरणादिकतें शालादिकका 
घात देखिए है। शरीरकरि ताके अनुसारि अवस्था होती देखिए है। 
अन्धन कंसे ताहीं । जो बन्धन न होय तो मोक्षमार्गी इनके नाझका 
उद्यम काहेकों करे | 
यहाँ कोऊ कहै--शास्त्रनिविषें आत्माकों कम नोकमेतें भिन्‍न 
अबयस्पष्ट कैसे कहया है। 
ताका उत्तर--सम्बन्ध अनेक प्रकार हैं। तहाँ तादात्म्य संबंध 
अपेक्षा आत्माकों कर्म नोकमंतें भिन्‍न कहाया है। जातें द्रव्य पलटकरि 
एक नाहीं होग जाय है अर इस हो अपेक्षा अबद्ध स्पष्ट कहा है। 
बहुरि निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध अपेक्षा बन्धन है ही । उनके निमि- 
त्ततें आत्मा अनेक अवस्था प्ररे हो है। तातें सर्वधा निर्बन्ध आपकों 
मानना मिथ्यादृष्टि है । 
यहाँ कोऊ कहै--हमकों तो बंध मुक्तिका विकल्प करना नाहीं 
जातें शास्त्रविषें ऐसा कह्या है--- 
“जो बंधड सुक्कठ सुराइ, सो बंधइ जिभंतु ।” 
याका अर्थ--जो जीव बंध्या अर मुक्त भया माने है, सो 
निःसन्देह बंधे है ताकों कहिए है-- 
जे जीव केवल पर्यायदृष्टि होय बंध मुक्त अबस्था हो को मानें 
हैं, द्रव्य स्वभावका ग्रहण नाहीं करें हैं, तिनकों ऐसा उपदेश दिया है; 
जो द्रव्य स्वधावकों न जानता जीव बंध्या मुक्त भया मानें, सो बंधे 
है। बहुरि जो सर्वथा हो बंध मुक्ति न होय, तो सो जोव बंधे है; ऐसा 
काहेकों कहैँ । अर बन्ध के नाश का, मुक्त होनेका उद्यम काहेकों 
करिए है। काहेकों आत्मानुभव करिए है। तातें द्रव्यदुष्टि करि एक 
दशा है, पर्यायदृष्टिकरि अनेक अवस्था हो है, ऐसा मानना योध्य है। 
ऐसे हो अनेक प्रकारकरि केवल लिश्ययनयका अभिप्रायतें 
विरुद्ध श्रद्ानादिक करे है। जिनवाणीवियें तो ताता नय.- अपेक्षा कहीं 


सातयी अधिकार २४१ 


केसा कहीं कैसा निरूपण किया है। यह अपने अधिप्रायतें निश्वयनय 
की मुख्यताकरि जो कयन किया होय, ताहीकों ग्रहिकदि मिथ्यादृष्टिकों 
धारे है। बहुरि जिनवाणीविधें तो सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्रकी एकता 
भए मोक्षमार्य कह्या है। सो याक॑ सम्यग्दशोन ज्ञान विषें सप्ततस्वनि-+ 
का श्रद्धान वा जानना भया चाहिए, सो तिनका विचार नाहीं। अर 
जारित्रविषें रागादिक दुढ़ किया चाहिए, ताका उद्यम नाहों। एक 
अपने आत्माकों शुद्ध अनुभवना इस्रहोको मोक्षमार्ग जानि सन्तुष्ट 
भया है। ताका अभ्यास करनेकों अन्तरंगविषें ऐसा वितवन किया 
करे है--मैं सिद्ध समान शुद्ध हूं; केवलशानादि सह्दित हुं, द्रव्यक्मे 
नोकम रहित हूं, परमानन्दमय हूं, जन्म मरणादि दुःख मेरे नाहों, 
इत्यादि चितवन करे है। सो यहां पूछिए है--यहु चितवन जो द्रव्य- 
दृष्टिकरि कदयो हो, तो द्रव्य तो शुद्ध अशुद्ध सर्वेपर्यायनिका समुदाय 
है। तुम शुद्ध ही अनुभवन काहेकों करो हो। अर पर्यायदृष्टि करि 
करो हो, तो तुम्हारे तो वर्तेमान अशुद्ध पर्याय है। तुम आपकों शुद्ध 
कसे मातो हो ? बहुरि जो शक्ति अपेक्षा शुद्ध मानो हो, तो मैं ऐसा 
होने योग्य हूं ऐसा मानो | मैं ऐसा हूं ऐसे काहेकों मानो हो । तातें 
आपकों शुद्धरूप चितवन करना भूम है। काहेतें--तुम आपकों सिद्ध- 
समान मान्या, तो यहु संत्रार अवस्था कोनकी है । अर तुम्हारे केवल- 
शञानादि हैं, तो ये मतिज्ञानादिक कौनके हैं। अर द्वव्यकर्म नोकमें- 
रहित हो, तो शानादिककी व्यक्ताता क्यों नहीं ? परमानन्दमय हो, तो 
अब कर्तव्य कहा रहया ? जन्म मरणादि दुःख ही नाहीं, तो दुःखी 
कंसें होते हो ? तातें अन्य अवस्थाविषें अन्य अवस्था मानना भ्रम है। 

यहां कोऊ कहै--शास्त्रविषें शुद्ध बितवन करनेका उपदेश केसे 
दिया है। 

ताका उत्तर--एक तो द्रव्य अपेक्षा शुद्धपता है, एक पर्याय 
अपेक्षाशुद्धपना है। तहां द्रव्यअपेक्षा तो परद्रव्यते भिन्‍नपतों वा अपने 
सावनिते अभिन्‍नपनों ताका ताम शुद्धपना है। अर पर्याव अपेक्षा 
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ओपाधिकभावलिका अभाव होना, ताका नाम छुद्धपना है। सो शुद्ध 
बितबनिविदें द्रव्य अपेक्षा शुद्धपना ग्रहण किया है। सोई समयसार- 
व्याख्याविषें कया है-- 

एव एवाहेषद्रव्यात्तर भावेश्यो भिन्‍्तत्वेत्ोंपास्यमानः 
शुद्ध इत्यभिलप्यते । 

( समयसार आत्मख्याति टीका गाथा० ६) 

याका अर्थ--जो आत्मा प्रमत्त अप्रमत्त नाहीं है। सो यहु ही 
समस्त परद्रव्यनिके भावनितें भिन्‍नतपनेकरि सेया हुआ शुद्ध ऐसा 
क्रहिए है। बहुरि तहां हो ऐवा कह्या है। 
सकलका रक चक्र प्रक्रियोत्तोरं निर्म लानुभू तिमा त्र॒त्वाच्छु द: । 

(समयसार आत्मख्याति टीका गाथा० ७३) 

याका अर्थ--पमस्त ही कर्त्ता कर्म आदि कारकनिका समूहकी 
प्रक्रियार्ते परंगत ऐसो जो निर्मेल अनुभूति जो अभेद ज्ञान तन्मातन्र है, 
तातें शुद्ध है। तातें ऐसे शुद्ध छाब्द का अर्थ जानना । बहुरि ऐसे ही 
केवल शब्द का अथे जानना । बो परभावतें भिन्‍न निःकेवल आप हो 
ताका नाम केवल है । ऐसे ही अन्य यथार्थ अर्थ अवधारना।। पर्याय 
अपेक्षा शुद्धपनों मानें वा केवली आपकों मानें महाविपरीत होय। 
तातें आपकों द्रव्यपर्यायरूप अवलोकना। द्रव्यकरिं सामान्यस्वरूप 
अवलोकना, पर्यायकरि अवस्था विशेष अवष्टारना | ऐसे ही चितवन 
किएं सम्यर्दुष्टी हो है। जातें सांचा अवलोके बिना सम्यग्दुष्टी कैसे 
नाम पावे । 

बहुरि मोक्षमार्ग विषें तो रागादिक मेटनेका श्रद्धान शान आच- 
रण करना है सो तो विचार नाहीं। आपका शुद्ध अनुभवनतें ही 
आपकों सम्यदृष्टो मानि अन्य सर्वे साधननिका निषेध करे है; शास्त्र 
अभ्यास करना निरथंक बतावे है, द्रव्यादिकका गुणस्थान मार्यणा 
त्रिलोकादिका विचारकों विकल्प ठहराव है, तप्चरण करना वृथा 
बलेश करना माने है, ब्रतादिकका धारना बन्धन में परना ठद्दराव है, 
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पूजनादि कार्यनिकों शुभालव जाति हेय प्ररूपे है; इत्यादि सर्व॑ साधन 
को उठाय प्रमादो होय परिणमें है। सो ध्ास्त्राध्यास निरर्थक होय तो 
मुनिनके भी तो ध्यान अध्ययन दोय हो कार्य मुख्य हैं। ध्यानविषें 
उपयोग न लागे, तब अध्ययनही वि्ें उपयोगक्‌ं लगावे है, अन्य 
ठिकाना बीच में उपयोग लगावते योग्य है नाहीं। बहुरि शास्त्र 
अभ्यासकरि तत्त्वनिका विश्षेष जाननेतें सम्यग्दशंन ज्ञान निर्मेल होय 
है | बहुरि तहाँ यावत्‌ उपयोग रहै, तावत्‌ कषाय मन्द रहै। बहुरि 
क्षागामी वीतरागभावनिकी बुद्धि होय । ऐसें कार्यकों निरथेक कैधें 
मानिए ? | 

बहुरि वह कहै--जो जिनशास्त्रनिवि्ष अध्यात्म उपदेक्ष है, 
तिनि का अभ्यास करना, अन्य शास्त्रनिका अभ्यासकरि किछू सिद्धि 
ताहीं । 

ताकों कहिए है--जो तेरें साँची दृष्टि भई है, तो सर्थ ही जैन 
शास्त्र कार्यकारी हैं। तहां भो मुख्यपनें अध्यात्म श्ास्त्रनिविषें तो 
आत्मस्वरूपका मुख्य कथन है सो सम्यर्दुष्टो भए आत्मस्वरूपका तो 
निर्णय होय चुकं, तब तो ज्ञान को निर्मेलता के अथि वा उपयोग को 
मन्द-कषायरूप राखनेके अधि अग्य शास्त्रनिका अभ्यास मुख्य चाहिए । 
अर आत्मस्वरूपका निर्णय भया है, ताका स्पष्ट राखनेके अथि अध्या- 
त्मशास्त्रनिका भी अभ्यास चाहिए परन्तु अन्य शास्त्रनिविषें अदचि 
तो न चाहिए | जाक॑ अन्य शास्त्रनिके अरुचि है, ताके अध्यात्मकी 
रुचि सांची ताहीं | जैसे जाके विषयासक्तपना होय, सो विषयासक्त 
पुरुषनिको कथा भी रुचितें सुने वा विषयके विशेषकों भी जाने वा 
विधयके आच रनविषें जो साधन होय ताकों भी हितरूप मानें वा 
विषयका स्वरूपकों भी पहिचाने । तैसें जाके आत्मरुचिभई होय, सो 
आत्मरुचिके धारक तीर्थकरादिक तिनका पुराण भी जानें। वहुरि 
आत्माके विशेष जाननेंकों गुणस्थानादिककों भी जानें। बहुरि आत्मा- 
चरणविषे जे ब्रतादिक साधन हैं, तिनकों भी हितरूप भानें। बहुरि 
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आट्माके स्वरुपकों भो पहिचाने । तातें च्यारधों हो अनुयोग कार्ये- 
कारोी हैं! बहुरि तिनका नोका ज्ञान होनेके अथि शब्द न्यायशास्त्रा- 
दिककों भो जानना चाहिए। सो अपनी शक्तिके अनुसाद सबनिका 
थोरा वा बहुत अभ्यास करना योग्य है। 

बहुरि वह कहै है, 'पद्मतन्दिपच्चीसी' विषें ऐसा कहया है-- जो 
जात्मस्वरूपतें निकसि बाह्य शास्त्रनिविषें बुद्धि विचरे है, सो वह 
बूद्धि व्यभिचारिणो है । 

ताका उत्तर--यहु सत्य कह्या है। बुद्धि तो आत्माकी है, ताकों 
छोरि पर्वव्य शास्त्रनिविषें अनु रागिणी भई, ताकों व्यभिचारिणी ही 
कहिए। परन्तु जैसें सत्रो शोलवती रहै तो योग्य ही है अर न रहया 
जाय तो उत्तम पुरुषकों छोरि चांडालादिकका सेवन किए तो अत्यन्त 
निलदनोक होइ | तैसें बुद्धि आत्मस्वरूपविषे प्रवर्ते तो योग्य ही है 
अर न रहया जाय तो प्रशस्त शास्त्रादि परद्रथ्यकों छोरि अप्रशस्त 
विषयादिविषें लगे तो महानिदनोय ही होइ। सो मुनिनिक्क भी 
स्वहूपविषें बहुत काल बुद्धि रहे नाहीं तो तेरो कंसें रहया करे ? तातें 
शास्त्राभ्पसविषे उपयोग लगावना युक्त है। बहुरि जो द्र॒व्यादिक- 
का वा गुणस्थानादिकका विचारकों विकल्प ठहराव है, सो विकल्प तो 
है परन्तु निविकल्प उपयोग न रहै तब इनिविकल्पनिकों न करें तो 
अन्य विकल्प होइ, ते बहुत रागादि गर्भित हो हैं। बहुरि निविकल्प 
दशा सदा रहै नाहीं। जातें छद्मस्थका उपयोग एक रूप उत्कृष्ट रहे 
वो अन्तमंहुर्ते रहै। बहुरि तू कहैगा--मैं आत्मस्वरूप हो का चितवन 
अनेक प्रकार किया करूँगा, सो सामान्य चितवनविषें तो अनेक प्रकार 
बनें नाहीं। अर विशेष करेगा, तब द्रव्य गुण पर्याय गृणस्थान मार्गणा 
शुद्ध अशुद्ध अवस्था इत्यादि विचार होयगा । बहुरि सुनि, केवल आत्म- 
शानहीतें तो मोक्षमार्ग होइ नाहीं । सप्ततत्त्तनिका श्रद्धान ज्ञान भए 
वा रागादिक दूरि किए मोक्षमार्ग होगा । सो सप्त तत्वनिका विशेष 
जाननेकों जोव अजोवके विशेष वा कर्मके आस्व बन्धादिका विज्षेष 
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अवदंय जानना योग्य है, जातें सम्यग्दक्षेत्र शानकी प्राप्ति होय । बहुरि 
तहाँ पीछे रागादिक दूरि करतनें। सो जे रागादिक बधावने के कारण 
तिनकों छोड़ि जे रागादिक घटावनेके कारण होय तहाँ उपयोगकों 
लगावना । सो द्रव्यादिकका गुणस्थानादिकका विचार राग्रादिक घटा- 
वनेकों कारण है। इन विषें कोई रागादिकका निमित्त नाहीं। तातें 
सम्यग्दृष्टी भए पीछेंधी इहांहो उपयोग लगावना । 

बहुरि वह कहे है -रागादि मिटावनेकों कारण होंथ तिनविषें 
तो उपयोग लगावना परन्तु त्रिलोकवर्ती जीवनिका गति आदि विज्वार 
करना वा कम्मेंका बन्ध उदयसत्तादिकका घणा विशद्येष जानना बा 
तिलोकका आकार प्रमाणादिक जानना इत्यादि विचार कोन कारयें- 
कारी है| 

ताका उत्तर--इनिकों भो विचारतें रागादिक बचध्ते नाहीं । 
जातें ए शेय याके इष्ट अनिष्ट हैं नाहीं। तातें वर्तमान रागादिककों 
कारण नाहीं । बहुरि इनको विशेष जानें तत्त्वज्ञान निमंल होय, तातें 
आगामी रागादिक घटावनेकों ही कारण हैं। तातें कार्यकारो हैं । 

बहुरि वह कहै है- स्वर्ग नरकादिककों जानें तहां रागद्वेष 
हो है। 

ताका समाधान--ज्ञानीक॑ तो ऐसी बुद्धि नाहीं, अज्ञानीक 
होय । तहाँ पाप छोरि पुण्थकायं विषषें लागे तहाँ किछ रागादिक घटे 
ही हैं । 

बहुरि वह कहै है--शास्त्रविषें ऐसा उपदेश है, प्रयोजनभूत 
थोरा ही जानना कार्यकारी है तातें बहुत विकल्प काहेकों कीजिए । 


ताका उत्तर--जे जीव अन्य बहुत जाने अर प्रयोजनभूतकों न 
जानें अथवा जिनकी बहुत जानने की शक्ति नाहीं, तिनकों यहु उपदेश 
दिया है। बहुरि जाकी बहुत जाननेकी शत होय, ताकों तो बहु 
कद्या नाहीं जो बहुत जाने बुरा होगा | जेता बहुत जानेगा, तितना 
प्रयोजनभूत निर्मेल होगा । जातें क्षास्त्रवियें ऐसा कह्या है-- 


श्ड६ घोकषमार्भ-अकत्यर्क 


सामान्यश्ास्त्रतों नून विशेधो बलवान भवेत्‌ 

याका अर्थ यहु--सामान्य शास्त्रतें विशेष बलवान है। विशेष- 
तें नीके निर्णय हो है। तातें विशेष जानना योग्य है। बहुरि वह 
तपर्चरणकों बृथा ब्लेश ठहरावे है। सो मोक्षमार्गी भए तो संसारी 
जीवतनितें उलटी परणति चाहिए । संसारीनिक इष्ट अनिष्ट सामग्रीतें 
रागद्वेष हो है, याक॑ रागद्वेष न चाहिए । तहाँ राग छोड़नेके अर्थि दृष्ट 
सामग्री भोजनादिकका त्यागी हो है अर द्वेषघ छोड़नेके अथि अनिष्ट 
सामग्री अनशनादिक ताका अंगीकार करें है। स्वाधीनपनें ऐसा साधन 
होंय तो पराधीन इष्ट अनिष्ट सामग्री मिलें भी राग द्वेष न होय । 
सो चाहिए तो ऐसें अर तेरे अनशना दितें ढेंष भया, तातें ताकों क्लेश 
ठहराया । जब यहु क्लेश भया, तब भोजन करना सुख स्वमेव 5हरघा, 
तहाँ राग आया; तो ऐसी परिणति तो संसारीनिक॑ पाईएही है, तें 
मोक्षमार्गी होय कहा किया । 

रह बहुरि जो तू कहेगा, केई सम्यरदुष्टी भी तपर्चरण नाहीं 

करें हैं। 

ताका उत्तर--यहु कारण विशेषतें तप न होय सके है परन्तु 
श्रद्धानविषें तो तपको भला जानें हैं। ताके साधनका उद्यम राखें हैं । 
तेरे तो श्रद्धान यहु है, तप करना क्लेक् है। बहुरि तपका तेरे उद्यम 
नाहीं, तातें तेरे सम्यग्दृष्टीपना केसे होय ? 

बहुरि वह कहै--शास्त्रवि्षे ऐसा कहया है--तप आदिका 
क्लेश करे है तो करो ज्ञान बिना सिद्धि नाहीं । 

ताका उत्तर--यहु जे जीव तत्त्वज्ञानते तो परान्मुख हैं, तपहीतें 
मोक्ष माने हैं, तिलकों ऐसा उपदेश दिया है, तठत्त्वज्ञान बिना केवल 
तपहीतें मोक्षमागें न होय । बहुरि तत्त्वश्ञान भए रागादिक मेटनेके 
अथि तप करतेका तो निषेध है नाहीं। जो निषेध होय तो गणघरा- 
दिक तप काहेकों करें। तातें अपनी शक्ति अनुसारि तप करना योग्य 
है। बहुरि वह ब्रतादिककों वत्धन माने है।सो स्वच्छन्दबृत्तितो 


सात भ्रणिशारं ३४७ 
अंज्ञान अवस्थाही विषे थी, शान पाएं तो परिणतिकों रोक ही है। 
बहुरि तिस परिणति रोकने के अरथि वाह्य हिसादिक कारणनिकां 
त्यागी भवद्य भया चाहिए । ह 

बहुरि वह कहै है--हमारे परिणाम तो शुद्ध हैं, बाह्य त्याग न 
किया तो न किया । 

ताका उत्तर--जे ये हिंसादि क।ये तेरे परिणाम बिना स्वयमेव 
होते होंथ, तो हम ऐसे नानें। बहुरि जो तु अपना परिणामकरि कायें 
करे, तहां तेरे परिणाम शुद्ध कंसे कहिए। विंषय सेवनादि क्रिया वा 
प्रमादरूप गमनादि क्रिया परिणाम बिता कंसें होय। सो क्रिया तो 
आपउद्यमी होय तू करे अर तहाँ हिसादिक होय ताकों तू भिने नाहीं, 
परिणाम शुद्ध माने । सो ऐसो मानितें तेरे परिणाम अशुद्ध ही होते 
रहेंगे । 

बहुरि वह कहै है--१रिणामनिकों रोकिए वा बाह्य हिसादिक 
भी घटाईए परन्तु प्रतिज्ञा करने में बन्धन हो है, तातें प्रतिज्ञारूप ब्रत 
नाहीं अंगीकार करना । 

ताका समाधान--जिस कार्य करनेकी आशा रहै है, ताकी 
प्रतिज्ञा न लीजिए है। अर आशा रहै तिसतें राग रहै है। तिस राग- 
भावतें बिना कार्य किएं भी अविरतितें कर्मका बन्ध हुवा करे। तातें 
प्रतिज्ञा अवश्य करनी युक्त है। अर कार्य करनेका बन्धत भए बिता 
परिणाम कंसें रुकेंगें, प्रयोजन पड़े तद्ग[प परिणाम होंय ही होंय 
वा बिना प्रयोजन पड़े ताकी आशा रहै | तातेँ प्रतिशञा करनी युक्त है । 

बहुरि वहू कहै है--न जानिए कैसा उदय आवे, पीछें प्रतिज्ञा 
भंग होय तो महापाप लागे । तातें प्रारब्ध अनुसार कार्य बने सो बलों 
प्रतिशाका विकल्प न करना । 

ताका समाधान--प्रतिज्ञा ग्रहण करने जाका निर्वाह होता न 
जानें, तिस प्रतिज्ञाकों तो करे नाहीं । प्रतिज्ञा लेतें ही यहु अभिप्राय 
रहै, प्रयोजन पड़े छोड़िदु गा, तो वह प्रतिज्ञा कोन कार्यकारी भई। 


श्षंद मोक्षमार्ग -प्रकादक 


अर प्रतिज्ञा ग्रहण करतें तो यहु परिणाम है, मरणांत भए भी नें 
छोड़ गा तो ऐसी प्रतिज्ञा करनी युक्त दही है। बिना प्रतिशा किए 
अविरत सम्बन्धी बन्ध मिटे नाहीं । बहुि आगामी उदयका भयकरि 
प्रतिज्ञा त लीजिए सो उदयकों विचारें सर्व ही कर्त्तव्यका नाश 
होय । जैसें आपकों पचाता जानें, तितना भोजन करे, कदाचित्‌ काहुके 
भोजनतें अजीर्ण भया होय तो तिस भयतें भोजन करना छांडे तो 
मरण हो होय। तैसें आपके निर्वाह होता जाने तितनी प्रतिज्ञा करै, 
कदाचित्‌ काहुक॑ प्रतिज्ञातें भ्रष्टपना भया होय, तो तिस भयतें प्रतिज्ञा 
करनी छांडे तो असंयम ही होय । तातें बनें सो प्रतिज्ञा लेनी युक्त 
है। बहुरि प्रारब्ध अनुसारि तो कार्य बने ही है, तू उद्यमी होय 
भोजनादि काहेकों करे है। जो तहाँ उद्यम करे है, तो त्याग करने 
का भी उद्यम करना युक्त ही है। जब प्रतिमावत्‌ तेरी दक्षा होय 
जायगी, तब हम प्रारब्ध ही मानेंगे, तेरा कत्तंव्य न मानेंगे । तातें काहे- 
कों स्वछन्द होनेंकी युवित बनाये है। बने सो प्रतिज्ञाकरि ब्रत घारना 
योग्य ही है । 


बहुरि वह पूजनादि कार्यकों शुभालव जानि हेय माने है सो 
यहु सत्य हो है। परन्तु जो इनि कार्यनिकों छोरि शुद्धोपपोगरूप होय 
तो भले ही है अर विषय कषायरूप अशुभरूप प्रवर्ते तो अपना बुरा 
ही किया। शुभोपयोगतें स्वर्गादि होय वा भली वासनातैं वा भला 
निमित्ततें कमंका स्थिति अनुभाग घटि जाय तो सम्यकत्वादिककी भी 
प्राप्ति होय जाय । बहुरि अशुभोपयोगतें नरक नियोदादि होय वा बुरी 
वासनातें वा बुरा निमित्ततें कर्मका स्थिति अनुभाग बधि जाय, तो 
सम्यक्त्वादि महा दुलंभ होय जाय। बहुरि शुभोपयोग होतें कषाय 
मन्द हो है, अधुभोपयोगहोतें तीत्र हो है। सो मंदकषायका कार्य छोरि 
तीम्रकषाय का कार्य करना तो ऐसा है, जैसे कड़वी वस्तु न खानो अर 
विष खाना। सो यहु अज्ञानता है। 


सातवां भ्िकार |... रे 

बहुरि वह कहे है--शास्त्र वियेंशुभ अशुभकों समान कह्मा है, 
तातें हमकों तो विश्ेष जानना युक्त नाहीं । 

ताका समाधान--जे जीव शुभोपयोगकों मोक्षका कारण भानि 
उपादेय मानें हैं, शुद्धोपपोगकों नाहों पहिचाने हैं, तितकों शुभ अशुभ 
दोऊनिकों अशुद्धताकी अपेक्षा वा बन्धकारणकी अपेक्षा समान दिशाये 
हैं। बहुरि झुभ अशुभनिका परस्पर विचार कीजिए, तो क्षुभ भावति 
विषें कषायमन्द हो है, तातें बन्ध हीन हो है। अद्युभभावनिवियें 
कषायतीत्र हो है, तातें बन्ध बहुत हो है। ऐसे विचार किए अशुभकी 
अपेक्षा सिद्धान्तविषे शुभकों भला भी कहिए है। ऐसे रोग तो थोरा 
वा बहुत बुरा ही है परन्तु बहुत रोगकी अपेक्षा थोरा रोगकों भला 
भी कहिए है। तातें शुद्धोपयोग नाहीं होय, तब अशुभतें छूटि शुभविषें 
प्रवत्तनायुक्त है । शुभकों छोरि अशुभविषें प्रवत्तना युक्त नाहीं । 

बहुरि वह कहै है--जो कामादिक वा क्ष॒घादिक मिटावनेकों 
अशुभरूप प्रवृत्ति तो भए बिना रहती नाहीं अर शुभप्रवृत्ति चाहिकरि 
करनी परे है, श्ञानीक चाह चाहिए नाहीं; तातें शुभका उद्यम नाहीं 
करना | 

ताका उत्तर--शुभप्रवृत्तिविषें उपयोग लगानेकदि वा ताके 
निमित्ततें विरागता बधनेकरि कामादिक हीन हो हैं अर क्षुधादिकविषें 
भी संक्लेश थोरा हो है। तातें शुभोपयोगका अभ्यास करना। उद्यम 
किए भी जो कामादिक वा क्षुधादिक पीडे हैं तो ते अधि जैसे थोरा 
पाप लागे सो करता। बहुरि छुभोपयोगकों छोड़ि निश्शंक पापछप 
प्रवर्तना तो युक्त नाहीं । बहुरि तू कहै--ज्ञानीके चाहि नाहीं अर 
शुभोपयोग चाहि किएं हो है सो जैसे पुरुष किचित्मात्र भी अपना धन 
दिया चाह नाहीं परन्तु जहाँ बहुत द्रव्य जाता जानें, तहाँ चाहिकरि 
स्तोक द्रव्य देनेका उपाय करे है। तेसे ज्ञानी किचिन्मात्र भो कषायरूप 
कायें किया चाह नाहीं परन्तु जहां बहुत कथायरूप अशुभ्त कार्य होता 
जानें तहां चाहिकरि स्तोक कषायरूप शुभ कार्य करनेका उद्यम करे 


२५० समोक्षमार्ण-अकाधके 


है। ऐसे यहु बात सिद्ध भई--जहाँ शुद्धोपयोग होता जानें, तहाँ तो 
शुभकों उपायकरि अंगीकार करना युक्त है। था प्रकार अनेक 
व्यवहा रकायेकों उथापि स्व्चन्दपनाकों स्थापे हैं, ताका निषेध किया। 
.. अब तिस ही केवल निधष्यावलम्बी जीवको प्रवृत्ति दिखाइए 
है--एक शुद्धात्माकों जानें ज्ञानी हो है, अन्य किछू चाहिए नाहीं। 
ऐसा जानि कबहूं एकांत तिष्ठिकरि ध्यान मुद्रा धारि मैं सर्वकर्म उपा- 
धिरहित सिद्ध समान आत्मा हूँ, इत्यादि विचारकरि सन्‍्तुष्ट हो है। 
सोए विशेषण कंसें संभव, ऐसा विचार नाहीं। अथवा अचल 
अखंड अनौपम्यादि विशेषण करि आत्माकों ध्यावे है, सो ए विदेषण 
अन्य द्रव्यनिविधें भी सम्भवें हैं। बहुरि ए विशेषण किस अपेक्षा हैं, 
सो विचार नाहीं । बहुरि कदाचित्‌ सूता बेठथा जिस तिस अवस्था: 
विषें ऐसा विचार राखि आपकों ज्ञानी मानें है। बहुरि शानी के 
आख़व बंध नाहीं ऐसा आगमविषें कह्या है तातें कदाचित्‌ विषय- 
कषायरूप हो है| तहाँ बंध होने का भय नाहीं है, स्वच्छ भया रागा- 
दिरूप प्रव्तें है। सो आपा परकों जाननेका तो चिन्ह वेराग्यभाव है 
सो समयसारविषें कहया है-- 
“सम्यरदृष्टेभंवति नियतं जञानवराग्यशक्ति: !*/* 
याका अर्थ--यहु सम्यर्दृष्टीके निवचयसों ज्ञानवैराग्य शक्ति 
होय । बहुरि कह्या है-- 
सम्यग्वूष्टि:ः स्वयमयमहूं जातु बग्धो न से स्था- 
दित्युत्तानोत्पुलकवदना. रागिणोध्प्याचरन्तु । 
पध्रालम्बन्तां समिति परतां ते यतोइल्यापि पापा 
झ्रात्मानात्मावगमविरहात्सन्ति सम्यक्त्वरिकताः ।१३७। 
# सम्यरदुष्टेभवति नियत ज्ञानबैराग्यशक्ति:; स्वं वस्तुत्वं कलयितुमयं स्वास्य 


रुपाप्ति मुक्त्या । यस्माज्ञात्वा ब्यतिकरमिद॑ तस्वतः स्थे परं व, 
स्वस्मिन्नास्ते बिरमति परात्सवेंतरी रागयोगात्‌ ॥ निर्जेरा० कलश १३६॥॥ 


सांतर्भा श्िफार ह २४१ 
थाका अर्थ--स्वयमेव यहु मैं सम्यन्दृष्टों हूं, मेरे कदाचित बंध 
नाहीं, ऐसे ऊँचा फुलाया है मुख जिनने ऐसे रागी वेरास्य शक्ति 
रहित भी आचरण करे हैं तो करो, बहुरि पंचलमितिकी सावधानीकों 
अवलम्बे हैं तो अवलम्बो, जातें वे ज्ञान शक्ति बिता आजहूं पापी ही 
हैं। ए दोऊ आत्मा अनात्माका शानरहितपनातें सम्यक्त्वरहित ही हैं । 
बहुरि पूछिए है--परकों पर जान्या, तो परद्रव्यनिविषें रागादि 
करनेका कहा प्रयोजन रहा ? तहां वह कहै है--मोहके उदयतें रागादि 
हो हैं। पूर्व भरतादिक ज्ञानी भये, तिनके भी विषय कषाय रूप कार्य 
भया सुनिए है। 
ताका उत्तर--झानोक॑ भी मोहके उदयतें राग्रादिक हो हैं-- 
यहु सत्य परन्तु बुद्धि पृर्वंक रागादिक होते नाहीं। सो विशेष वर्णन 
आगें करेंगे। बहुरि जाक॑ होनेका किछू विष।द नाहीं, तिनके 
नाशका उपाय नाहीं, ताके राग्रादिक बुरे हैं ऐसा श्रद्धान भी नाहीं 
सम्भवे है। ऐसे अ्रद्धान बिना सम्यर्दृष्टो कंसे होय ? जीवा- 
जीवादि तत्त्वनिके श्रद्धान करनेका प्रयोजन तो इतना ही श्रद्धान है। 
बहुरि भरतादिक सम्यर्दुष्टीनिक विषय कषायका प्रवृत्ति जेसें हो है, 
सो भी विशेष आगे कहेंगे। तु उनका उदाहरणकरि स्वच्छन्द होगा 
तो तेरे तीव्र आस्रव बंध होगा । सोई कहया है-- 


आरनताः शाननस विणोषि यदि ते स्वच्छुन्वोदमा:* । 
याका अर्थ--यहु ज्ञाननयके अवलोकनहारे भी जे स्वच्छन्द मंद 
उद्यमी हो हैं, ते संसारविधें डूबें और भी तहां “ज्ञानिन कम्स न जातु 
कर्तू सुचितं”--हत्यादि कलशाविषें वा “तथापि ने लिर्गमल चरितु- 


% सरता: कर्मंतयावलम्बतपरा शान ने जानत्ति बन । 

मरना: शाननयेषिणोपि यदिति स्वच्छन्दमन्दोन्ममा: ॥ 

विश्वस्योपरि ते तरन्ति सलतं शान भवन्त: स्वयं । 

ये कुर्षोन्ति न कर्म जातु न वश यान्ति प्रमादस्य न ॥ 
--समयसार कलश १११ 
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सिध्यते शानित: --हत्यादि कलशा विष स्वच्छन्द होना सिेध्या है । 
बिना चाहि जो कार्य होय सो कर्मंबर्धका कारण ताहीं। अभिप्रायतें 
कर्ता होय करे अर ज्ञाता रहे, यहु तो बने ताही; इत्यादि निरूपण 
किया है। तातें रागादिक बुरे अहितकारी जानि तितका नाशके अधि 
उद्यम राखना । तहाँ अनुक्रमवि्षे पहलें तीव्ररागादिक छोड़ने मथि 
अशुभ कार्य छोरि शुभ विषें लागना, पीछें मन्दरागादि भी छोड़नेके 
अधि शुभकों भी छोरि शुद्धोपपोगरूप होना । 

बहुरि केई जोव अशुभविषें क्लेश मानि व्यापारादि कार्य वा 
सत्रीसेवनादि कार्यनिकों भी घटावे हैं। बहुरि शुभकों हेय जानि 
शास्त्राभ्यसादि कार्यनिविषें नाहीं प्रवर्ते हैं। वीतराग भावरूप शुद्धो ' 
पयोगकों प्राप्त भए नाहीं, ते जीव अर्थ काम धम्मं मोक्षरूप पुरुषार्थतें 
रहित होते सते आालसी निरुद्मी हो हैं। तिनकी निन्‍्दा पंचास्ति- 
कायुकी व्याब्या विष कीनी है। तिनकों दुष्टान्त दिया है--जैसें बहुत 
खोर खांड खाय पुरुष आलसी हो है वा जैसे वृक्ष निरुथमी हैं, तेसें ते 
जीव आलसी निरुचमी भए हैं। 

अब इनकों पूछिये है--तुम बाहय तो शुभ अशुभकार्य॑निकों 
घटाया परन्तु उपयोग तो आलम्बन बिना रहता नाहीं, सो तुम्हारा 
उपयोग कहाँ रहै है, सो कहो । जो वह कहैं--आत्माका चितवन करै 
है, तो शास्त्रादि करि अनेक प्रकारके आत्माका विचारकों तो तुम 
विकल्प ठहराया अर कोई विशेषण आत्माका जाननेमें बहुतकाल लागे 
ताहीं। बारम्बार एकरूप चितवनविषें छप्तस्थका उपयोग लगता 
नाहीं। गणघरादिकका भी उपयोग ऐसे न रहि सके, तातें वे भी 
शास्त्रादि कार्यनिवियें प्रवत्तें हैं। तेरा उपयोग गणघरादिकतें भी कंस 
शुद्ध भया मानिये। तातें तेश कहना प्रमाण नाहीं। जैसें कोऊ व्यापा- 
दिविषें निरचमी होय ठाला घेसें तैसें काल गुमाव॑, तैसें तू धम्में बिषे 
निर्ण्यमो होइ प्रमादी यूँ ही काल गाव है। कबहूं किछू चितवनसा 
करे, कबहूं बाते बतावे, कबहूं भोजनादि करे, अपना उपयोग निर्मल 
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करनेकों क्षास्त्राध्यास तपदचरण भक्ति आदि कार्यनिविर्य प्रवर्सता 
नाहीं । सूनासा होथ प्रमादों होनेंका नाम शुद्धोपपोग ठहराव, तहाँ 
क्लेश थोरा होनेतें जेसे कोई आलसी होय परधा रहने में सुख माने, 
तैसें आनन्द माने है। अथवा जेसे सुपने विष आपकों राजा मानि 
सुखो होय, तैसें आपकों श्रमतें सिद्ध समान शुद्ध मानि आप हो 
आनन्दित हो है। अथवा जैसे कहीं रति मानि सुखी हो है, तैसें किछ 
विचार करने विषें रति मानि सुखो होय, ताकों अनुभवजनित आनन्द 
कहे है। बहुरि जैसे कहीं अरति मानि उदास होय, तैसें व्यापारिक 
पुत्रादिककों खेदक। कारण जानि तिनतें उदास रहै है, ताकों वैराग्य 
माने है। सो ऐसा ज्ञान वेराग्य तो कषायगर्भित है। जो वीतरागरूप 
उदासोन दशाविपषें निराइुलता होय, सो सांचा आनन्द ज्ञान वेराग्य 
ज्ञानी जीवनिक चारित्र मोहको हीनता भए प्रगट हो है। बहुरि वह 
व्यापारादि क्लेश छोड़ि यथेष्ट भोजनादिकरि सुखी हुवा प्रवरत्तें है। 
आपको तहां कषायरहित मानें है, सो ऐसे आनन्दरूप भये तो रौद्र- 
ध्यान हो है । जहाँ सुख सामग्रो छोड़ि दुख सामग्रो का संयोग भए 
संक्लेश न होंय, रागद्वेष न उपजे तब निःकषाय भाव हो हैं। ऐसे 
भ्रमरूप तिनको प्रवृत्ति पाइये है । या प्रकार जे जीव केवल निदचया- 
भासके अवलम्बी हैं, ते मिथ्यादृष्टी जाननें। जैसे वेदान्ती वा सांख्य- 
मतवाले जोव केवल शुद्धात्माके श्रद्धानो हैं, तैसें ए भो जानवें , जातें 
अद्धानकी समानताकरि उनका उपदेश इनकों इष्ट लागे है, इनका 
उपदेश उनकों इष्ट लागे नाहीं । 


बहुरि तिन जोवनिक ऐसा श्रद्धान है--जो केवल शुद्धात्मा का 
चितवनतें तो संवर निज॑रा हो है वा मुक्तात्माका सुखका अंश तहां 
प्रगट हो है। बहुदि जोवके गुणस्थानादि अशुद्ध भावनिका वा आप 
बिना अन्य जीव पुदूगलादिकका चितवन किए आखव बन्ध हो है। 
तातें अन्य विचारतें परांमुख रहै हैं। सो यहु भी सत्य श्रद्धान नाहीं, 
जाते क्षद्ध स्वद्वव्यका वितवन करो वा अन्य चितवन करो; थो 
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बोतरागता लिए भाव होय, तो तहां संवर निर्जरा हो है भर जहाँ 
रागादिरूप भाव होय, तहाँ आख्व बन्ध ही है। जो परवग्यके जानने- 
हीतें जास्रव बन्ध होय तो केवली तो समस्त परद्व्यकों जाने हैं, 
तिनके भी आल्रव बन्ध होय । बहुरि वह कहै है--जो छद्मस्थके पर- 
द्रव्य चिंतवन होतें आल़व बन्ध हो है। सो भी नाहीं, जातें शुक्ल 
ध्यानविषें भी मुनिनिक छह्दों द्रव्यनिका द्रव्यगुण पर्यायका चितवन 
होना निरूपण किया है वा अवधिमन: पर्यायादिवि्ष परव्रव्यके 
जाननेही की विशेषता हो है। बहुरि चौथा गुगस्थानविषें कोई अपने. 
स्वरूपका चितवन करे हैं, ताक॑ भी आस्रव बन्ध अधिक है वा गुण 
श्रेणी निर्जशा नाहीं है। पंचम षष्टम गुणस्थानवियें आहार विहारादि 
क्रिया होतें परद्रव्य चितबनतें भो आज्रव बन्ध थोरा हो है वा गुण- 
श्रेणी निर्जरा हुवा करे है । तातें स्वद्रव्य परद्रव्यका चितवनतें निजरा 
बन्ध नाहीं। रागादिकके घटे निर्जश है, तातें अन्यथा माने है। 


तहाँ वह पूछे है कि ऐसे है तो निविकल्प अनुभव दक्षा विषें 
नयप्रमाण निक्षेपादिकका वा दर्शन ज्ञानादिकका भी विकल्प का निषेध 
किया है, सो कंसें है ? 


ताका उत्तर--जै जोव इनही विकल्पनिवि्ें लगि रहै हैं, 
अभेदरूप एक आपकों अनुभव नाहीं हैं, तिनकों ऐसा उपदेश दिया है 
जो ए सर्व विकल्प वस्तुका निश्चय करनेकों कारण हैं। वस्तु का 
निश्चय भये इनका प्रयोजन किछ रहता नाहीं। तातें इल विकल्प- 
निकों भी छोड़ि अभेदरूप एक आत्माका अनुभव करना। इनिके 
विचाररूप विकल्पनिही विषे फेंसि रहना योग्य नाहीं । बहुरि वस्तुका 
निश्चय भए पीछें ऐसा नाहीं, जो सामान्यरूप स्वद्रव्यही बितवन 
रहा करे। स्वद्रव्यका वा परद्रव्यका सामान्यरूप वा विशेषरूप 
39५ होय परन्तु बीतरागता लिएं होय, तिसहीका नाम निर्विकल्प 
दवा है । 
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तहाँ वह पूछे है--यहाँ तो बहुत विकल्प भए, निविकल्पसंञञा 
केसे 

ताका उत्तर--मिविचाश होनेका नाम निविकल्प नाहीं है। 
जातें छग्नस्थके जानना विचार लिए है। ताका अभाव मातें ज्ञानका 
अभाव होय, तब जड़पता भया सो आत्माक होता नाहीं। तातें 
विचार तो रहै। बहुरि जो कहिए, एक सामान्यका ही विचार रहता 
है, विशेषका नाहीं। तो सामान्यका विचार तो बहुत काल रहता 
नाहीं वा विशेष की अपेक्षा बिना सामान्यका स्वरूप भासता नाहीं । 
बहुरि कहिए-- आपहीका विचार रहता है परका नाहीं, तो परवियें 
पर बुद्धि भए बिना आपविषें निजबुद्धि कंसं आवे ? तहां वह कहै है, 
समयसारवियें ऐसा कह्ा है-- 

भावयेदभेवविज्ञानसभिदमच्छिस्नधा रया । ] «७ 

तावचद्लञाबत्पराच्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठितं ॥ । 

(कलश १३०-संवर अधिकार) 

याका अर्थ यहु- भेद विशान तावत्‌ निरन्तर भावना, यावत्‌ 
परतें छूटे ज्ञान है सो ज्ञानविषें स्थित होय | तातें भेद विज्ञान छूढे 
पर का जानना मिटि जाय है। केवल आपहोीकों आप जान्या करे है। 

सो यहां तो यहु कह्या है--पूर्वे आपा परकों एक जान था, 
पीछे जुदा जाननेकों भेद विज्ञानकों तावत्‌ भावना ही योग्य है, यावत्‌ 
शान परसूपकों भिन्‍न जानि अपने ज्ञानस्वरूपही विषें निद्दित्तत होय । 
पीछे भेदविज्ञान करनेंका प्रयोजन रह्मा नाहीं । स्वयमेव परकों पररूप 
आपकों आपरूप जान्या करे है। ऐसा नाहीं, जो परद्रव्यका जानता 
हो मिटि जाय है। तातें परद्रव्यका जानना वा स्वद्रव्यका विशेष 
जाननेका नाम विकल्प नाहीं है। सो केसे है ? सो कहिए है--रशाग 
देवके वशत्तें किसी शेयके जानते विष उपयोग लगावना, किसी शेयके 
आननेतें छुड़ावना, ऐसे बार बार उपयोगकी भ्रमावना, ताका नाम 
विकल्प है। बहुरि जहां वोतरागरूप होय जाकों जाने है, ताढ़ों 
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बयां जाने है । अन्य अन्य शेयके जानतेके अथि उपयथोगकों नाहीं 
भ्वरमाव है, तहाँ निविकल्पदशा जाननी । 

यहां कोऊ कहै-छझ्मस्थका उपयोग तो नाना श्षेय विष भ्रम ही 
भूमे । तहां तिविकल्पता कंसे सम्भव है ? 

ताका उत्तर-जेतें काल एक जानने रूप रहै, तावत निविकल्प 
नाम पावे । सिद्धान्तविषें ध्यानका लक्षण ऐसा ही किया है-"एकाप्र- 
वितानिरोधों ध्यानम्‌ ।* 

एकका मुख्य चितवन होय अर अन्य चिन्ता रुके, ताका नाम 
है। सर्वार्थ्रिद्धि सूत्रकी टीका वि्षें यहु विशेष कहया है-जो सर्व 
चिता रुकनेका नाम ध्यान होय तो अचेतनपनों होय जाय | बहुरि 


ऐसो भो विविक्षा है जो सनन्‍्तान अपेक्षा नाना ज्ञेयका भी जातना 
दहोय । परन्तु यावत्‌ वोतरायता रहै, रागादिककरि आप उपयोगकों 
प्रमावे नाहीं, तावत्‌ निविकल्पदशा कहिए है । 
बहुरि वह कहै-ऐसे है तो परद्रव्यतें छुड़ाय स्वरूपविषें उपयोग 
लगावने का उपदेश काहेकों दिया है ? 
ताका समाधान-जो शुभ अशुभ भावनिकों कारण पर द्रव्य 
हैं, तिनविषे उपयोग लगे जिनके राग द्वेष होइ आवे हैं अर स्वरूप- 
चितवन करे तो राग द्वेष घटे हैं, ऐसे नोचली अवस्थावारे जीवनिकों 
पूर्वोक्त उपदेश है। जेसे कोऊ स्त्री विकारभावकरि पर घर जाती 
थो, ताकों मने करो-पर घर मति जाय, घर में बेठि रहो। बहुरि 
जो स्त्री निविकार भावकरि काहूके घर जाय यथायोग्य प्रवरत्तें तो 
किछ दोष है नाहीं। तेसें उपयोगरूप परणति राग-द्वेष भावकरि 
पर द्रव्यनिविषें प्रवर्ते थी, ताकों मने करो-परद्रब्यनिविषें मति 
प्रवर्तें, स्वरूपविषें मग्त रहो। बहुरि जो उपयोगरूप परणति वोत- 
रागभावकरि परद्रव्यकों जानि यथायोग प्रवर्ते, तो किछ दोष है नाहीं। 
$ /उत्तम संहननस्यैकाग्रचिन्ता निरोधों ध्यानमान्तम्‌ हत्तात्‌ ।” 
(तत्त्वाथंसूत् ६-२७) 





सता भ्रतिकार - श्र 

; बहूरिं वह कहै--ऐसे हैं तो महामुनि परिग्रंहादि चितवंका 
त्याग काहेकों करें हैं। 

ताका समाधान--जैसें विकाररहित स्त्री कुशीलंके कारण पर- 
भरनिका त्याग करें, तैसें वीतराग परणति रागदेवके कारण परद्रव्य- 
निका त्याग करे है। बहुरि जे व्यभिचा रके काश्ण नाहीं, ऐसे परघर 
जानेंका त्याग है ताहीं । तेसें जे राग देषकों कारण नाहीं, ऐसे परद्रव्यं 
जाननेंका ध्याग है नाहीं । 

बहुरि वह कहै है--जैसे जो स्त्रो प्रयोजन जानि पितादिकके 
धरि जाय तो जावो, बिना प्रयोजन जिस तिसके घर जाना तो योग्य 
नाहीं । तैसें परणतिकों प्रयोजन जानि सप्ततत्वनिका विचार करना, 
बिना प्रयोजन गुणस्थानादिकका विचार करना योग्य नाहीं | 

ताका समाधान--जैसें स्त्रो प्रयोजत जानि पितादिक वा 
मित्रादिकके भी घर जाय तेसे परणति तत्त्वनिका विशेष जाननें कों 
कारण गुणस्थानादिक वा कर्म्मादिककों भी जाते । बहुरि तहां ऐसा 
जानता--जेसें शीलवतोी स्त्री उच्चयमकरिं तो विटपुरुषनिके स्थान न 
जाय, जो परवश्ञ तहाँ जाना बनि जाय, तहाँ कुशील न सेव॑ तो स्त्री 
झोलवती ही है। तैसें वीतराग परिणति उपायकरि तो रागादिकके 
कारण परद्रव्यनिविषें न लागे, जो स्वयमेव तिनका जान ता होय जाय, 
वहाँ रागादिक न करे तो परणति शुद्ध ही है। तातें स्त्री आदिको 
परोषह मुनिनक होय, तिनिकों जानें ही नाहीं, अपने स्वरूप ही का 
जानना रहै है, ऐसा मानना मिथ्या है। उनको जाने तो है परन्तु 
रागादिक नाहीं करे है। या प्रकार परद्रव्यकों जानतें भो वोतरागभाव 
ही है, ऐसा श्रद्धान करना । 

बहुरि वह कहै--ऐसे है तो शास्त्रविषें ऐसे कंसे कहया है, जो 
आत्मांका श्रद्धान ज्ञान आचरण सभ्यगदशेन ज्ञान चारित्र है । 

ताका समाधान--अनादितें परद्रव्यवि्षें आपका भद्धान ज्ञान 
: आधरण था, ताके छुड़ावनेकों यहू उपदेश है। आपही विषें आपका 
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भ्रद्धान शञान आचरण भए परद्र्यविषें रागढ पबादि परणति करनेका 
अ्रद्धान वा ज्ञान वा आच रन मिटि जाय, तब सम्यग्दशंनादि हो है। 
जो परद्रव्यका परद्रव्यरूप श्रद्धानादि करनेतें सम्यग्दक्षंनादि न होते 
होंथ, तो केवलीक॑ भी तिनका अभाव होय । जहाँ परद्रव्यकों बुरा 
जानता, निज द्वव्यकों मला जानना, तहां तो रागद्वेष सहज ही भया। 
जहाँ आपकों आपरूप परकों पररूप यथा जान्या करे, तेसे हो 
श्रद्धानादिरुप प्रवर्ते, तब ही सम्यग्द्शनादि हो हैं, ऐसे जानना । 
तातें बहुत कहा कहिए, जैसें रागादि मिटावनेका श्रद्धान होय सो ही 
श्रद्धान सम्यग्दशन है । बहुरि जैसे रागादि मिटावनेका जानना होय 
सोही जानना सम्यग्लान है। बहुरि जंतें रागादि मिर्टे सोही आचरण 
सम्यक्चारित्र है। ऐसा ही मोक्षमार्ग मानना योग्य है। या प्रकार 
निरचयनयका आभास लिए एकान्तपक्षके धारी जेनाभास तिनके 
मिथ्यात्व का निरूपण किया । 


केवल व्यवहारावलम्बों जंनाभास का निरकूपरण 

अब व्यवहा राभास पक्षके धारक जैताभासनिके मिथ्यात्वका 
निरूपण कीजिए है--जिन आगम विदें जहां व्यवहारकी मुख्यताकरि 
उपदेश है, ताकों मानि बाह्मसाधनादिकहीका श्रद्धानादिक करे है, 
तिनके सर्व धर्मके अंग अन्यथारूप होय मिथ्याभावकों प्राप्त होय हैं 
सो विशेष कहिए हैं। यहां ऐसा जानि लेना; व्यवहारघमंकी प्रवृत्तितें 
पुष्यबन्ध होय है, तातें पापप्रवृत्ति अपेक्षा तो याका निषेध है नाहीं । 
परन्तु इह्ाँ जो जीव व्यवहार प्रवृत्ति ही करि सन्तुष्ट होय, साँचा 
मोक्षमार्गविषें उद्यमी न होय है, ताकों मोक्षमाग्गं विये सन्तुख करनेकों 
तिस शुभरूप मिथ्याप्रवृत्तिका भी निषेघरूप निरूपण कीजिए है। जो 
यहु कथन कौजिए है, ताकों सुनि जो शुभ प्रवृत्ति छोड़ि अकुभविषें 
श्रवृत्ति करोगे तो तुम्हारा बुरा होगा और जो यथार्थ श्रद्धान करि 
मोक्षमार्गंविषे प्रवर्तोगे तो तुम्हारा भला होगा। जैसे कोऊ रोगी 
निगु न औषधिका निषेध सुनि औषधि साधन छोड़ि कुपथ्य करेगा 


शातवां अधिकार , ११९ 


तो वहू मरेगा, वेच्यका किछ दोष नाहीं । लैसें कोउ संतारी ६ पृष्यरूप- 
धर्मका निषेध सुनि धर्मंसाधत छोड़ि विषयकषाय रूप प्रवर्शेंगा, तो वह 
ही नरकादिवियें दुःख तवेगा । उपदेश दाताका तो दोष है नाहीं। 
उपदेश देनेवालेका तो अभिप्राय असत्य श्रद्धानादि छुड़ाय मोक्षमार्ग- 
विषें लगावनेका जानना। सो ऐसा अधभिप्रयायतें इहाँ निरूपण 
कोजिए है । 
कुल अपेका धर्म मानने का नियेध 
तहां कोई जोव तो कुलक्रमकरि हो जेनी हैं, जेनघर्मका स्वरूप 
जानते नाहीं । परन्तु कुलविषें जैसी प्रवृत्ति चलो आईं, तैसें प्रवर्तते 
हैं। सो जेसें अन्यमती अपने कुलधर्म विषें प्रवत्तें हैं, तेसें ही यहु प्रवर्स 
है। जो कुलऋमहदीतें धर्म होय, तो मुसलमान आदि सर्व ही धर्मात्मा 
होंय । जेनधमंका विशेष कहा रह्या ? सोई कहा है । 


लोयम्मि रायणीई राय॑ रा कुलकम्मि कहयावि । 

कि पुण तिलोयपहुणो जिरांदवम्स।हिगारम्मि ॥ १॥ 
(उप. सि. र. गा, ७) 
याका अर्थ--लोकविषें यहु राजनोति है-कदाचित्‌ कुलकरम- 
- करि न्याय नाहीं होय है । जाका कुल चोर होय, ताकों चोरी करता 
पकरे तो वाका कुलक्रम जानि छोड़े नाहीं, दण्ड ही दे। तो त्रिलोक 
प्रभु जिनेन्द्रदेवके धर्मंका अधिकारविषें कहा कुलक्रम अनुसारि न्याय 
सम्भव । बहुरि जो पिता दरिद्रों हॉय आप धनवान्‌ होय, तहां तो 
कुलक्रम विचारि भाप दरिद्वी रहता ही नाहीं, तो धमंविषें कुलका 
कहा प्रयोजन है । बहुरि पिता नरक जाय पुत्र मोक्ष जाय, तहां कुल- 
क्रम कैसे रह्मा ? जो कुल ऊपरि दृष्टि होय, तो पुत्र भी नरकगामी 
होय । ताते धमविषें कुलक्रमका किछ प्रयोजन नाहीं। शास्त्रनिका 
अर्थ विचारि जो कालदोष तें जिनधर्म विषें भी पापी पुरुषनिकरि 
कुदेव कुगुरु कुधर्म सेवनादिख्य वा विषय कषाय पोषणादिरूप 
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विपरीत प्रवृत्ति चलाई होय, ताका त्यागकरि जिनआज्ञा अनुसार' 
। 
३३8 2६ कहै--परम्परा छोड़े नवीन मार्ग विधें प्रवर्तेना युवत 
+ ताकों कहिए है-- 

रे जो का नवीन मार्ग पकरे तो युक्त नाहीं। जो 
परम्परा,अना|दिनिधन जेनधर्मका स्वरूप दास्त्रनिविषें लिखा है ताकी 
प्रवृत्ति मेटि बोचिमें पापी पुषा अन्यथा प्रवृत्ति बलाई, तो ताकों 
परम्परा मार्य कैसे कहिए । बहुरि ताकों छोड़ि पुरातन जेनज्ञास्त्रनि- 
विषें जैसा धर्म लिख्या था तेंसें प्रव्तें, तो ताकों नवीन मार्ग कंसें 
कहिए । बहुरि जो कुलविबें जैसे जिनदेवको जाज्ञा है, तेसे ही धर्म्मे 
की शवृत्ति है, तो आपकों भी तेसें ही प्रवत्तेता योग्य है। परन्तु ताकों 
कुलाचार न जानना, धर्म जानि ताके स्वरूप फलादिकका निश्चय 
करि अंगोकार करना । जो साँचा भो धर्मको कुलाचार जानि प्रवर्ते 
है तो वाकों धर्मात्मा न कहिए, जातें सर्वे कुलके उस आच रणको छोड़ें 
तो आप भी छोड़े दे । बहुरि जो वह आच रण करे है सो कुल का 
भयकरि करे है, किछ्ू धर्म बुद्धितें नाहीं करे है; तातें वह धर्मात्मा 
नाहीं । तातें विवाहादि कुल सम्बन्धी कार्यनिविषे तो कुलक्रम का 
विचार करना अर धमममंसम्बन्धी कार्यवि्षें कुलका विचार न करना। 
जैसे धर्ममार्ग सांचा है, तेसे प्रवत्तेना योग्य है । 


परीक्षा रहित प्राज्ञानुतारी ज॑नत्व का प्रतिषेध 

बहुरि केई जआाज्ञानुसारि जैनी ही हैं । जैसे शास्त्रविषें आजा है 
तेसे मानें हैं; परन्तु आज्ञाको परोक्षा करते नाहीं। सो आज्ञा ही 
मानना धर्म होय तो सबव॑ मतवाले अपने अपने शास्त्रकी आज्ञा मानि 
धर्मात्मा होंय । तातें परीक्षाकरि जिनवचननिकों सत्यपनों पहिचानि 
जिन आज्ञा माननी योग्य है। बिता परीक्षा किए जैसे अन्यमती अपने 


शास्त्रनिको आज्ञा मानें हैं, तैसे यानें जैनशास्त्रतिकी आज्ञा मानी। 
यहु तो पक्षकरि आज्ञा, मानना है। | 


हालनाँ शिकार २६१ 


कोउ कहै, दास्त्रविषें दशश प्रकार सम्यक्त्वविषे आजा सम्यक्त्व 
कहा है वा आशज्ञाविचय धम्में स्यानका भेद कह्या है वा निःशंकित 
अंगवियें जिनवचनविषे संक्षय करता निषेध्या है, सो कैसे है ? 
...._ ताका समाधान--शास्त्रनिविषें कथन केई तो ऐसे हैं, जिनकी 
प्रत्यक्ष अनुमानादिकरि परीक्षा करि सकिए है। अहुरि केई कथन 
ऐसे है, जो प्रत्यक्ष अनुमानादिकरि गोचर नाहीं । तातें आज्ञा ही करि 
प्रमाण होय हैं। तहां नाना शास्त्रनिविषें जे कथन समान होंय, तिन- 
की तो परीक्षा करनेका प्रयोजन ही नाहीं | बहुररि जो कशन परस्पर 
विरुद्ध होई, तिनिविषं जो कथन प्रत्यक्ष बनुमानादि योचर होय 
तिनकी तो परीक्षा करनी | तहां जिनशास्त्र के कथन की प्रमाणता 
ठहरे, तिनि शास्त्रनिविषें जे प्रत्यक्ष अनुमान गोचर नाहीं ऐसे कथन 
किए होंय, तिनकी भो प्रमाणता करतो । बहुरि जिनशास्त्रनिके कथन 
की प्रमाणता न ठहरे, तिनके सर्वह्‌ कथनकी अप्रमाणता माननी । 


इहां कोऊ कहै--परीक्षा किए कोई कथन कोई धासस्‍्त्रविषें 
प्रमाण भासे, कोई कथन कोई श्षास्त्रविषें अप्रमाण भासे तो कहां 
करिए ? 

ताका समाधान--जे आप्तके भासे शास्त्र हैं, तिनिविषें कोई 
ही कथन प्रमाण-विरुद्ध न होय । जातें क॑ तो जानपना ही न होय, के 
* राग द्वेष होय तो असत्य कहै। सो आप्त ऐसा होय नाहीं, तातें 
परीक्षा नीकी नाहीं करी है, तातें भ्रम है । 

बहुरि वह कहे है--छप्मस्थक अन्यथा परीक्षा होय जाय तो 
कहा करे ? 

ताका समाधान--साँची झ्ूंठो दोऊ वस्तुनिकों मीड़े अर प्रमाद 
छोड़े परीक्षा किए तो सांची ही परीक्षा होय। जहां पक्षपातकरि 
नीके परीक्षा न करे, तहां हो अन्यथा परीक्षा हो है । 

बहुरि वह कहै है, जो शास्त्रनिविधें परस्पर विरुद्ध कथन तो 
ने, कोन-कोनकी परीक्षा करिए । 


३६३ मोक्षमार्ग-प्रकाधक 

ताका समाधान--मोक्ष मार्ग विषें देव गुरू धर्म वा जीवादि तर्तंवं 
वा बन्धमोक्षमार्म प्रयोजनभूत हैं, सो इनिकी परीक्षा करि लेनो । जिन 
शास्त्रनिविषें ए साँचे कहे, तिनकी सर्व आज्ञा माननी। जिनविषें ए 
अन्यथा प्ररूपे, तिनको आज्ञा न मानती । जैसें लोकविषें जो पुरुष 
प्रयोजनभूत कार्यनिविषें झूठ न बोले, सो प्रयोजनरहित कार्यंन्रिविषें 
कैसे झूठ बोलेगा | तैसें जिस शास्त्रविषें प्रयोजनभृत देवादिकका 
स्वरूप अन्यथा न कह्मा, तिस विधें प्रयोजनरहित द्वीप समुद्रादिकका 
कथन अन्यथा कंसें होय ? जातें देवादिकका कथन अन्यथा किए 
बकताके विषय कषाय पोधे जांय हैं। 

इहां प्ररन--देवादिकका कथन तो अन्यथा विषयकषायतें 
किया, तिनि ही शास्त्रनिवि्ष अन्य कथन अन्यथा काहेकों किया । 

ताका समाधान--जो एक हो कथन अन्यथा कहै, वाका अन्य- 
थापना शीघ्र ही प्रगयट होय जाय । जुदी पद्धति ठहर नाहीं । तातें घने 
कथन अन्यथा करनेतें जुदो पद्धति ठहरें। तहां तुच्छ बुद्धि श्रममें 
पड़ि जाय--यहु भी मत है। ताते प्रयोजनभूतका अन्यथापना का 
भेलनेके अधि अप्रयोजनभूत भी अन्यथा कथन घनें किए। बहुरि 
प्रतीति अनावनेके अथि कोई-कोई सांचाभी कथन किया । परन्तु स्याना 
होय सो भूम में परे नाहीं । प्रयोजनभूत कथनकी परीक्षा किए जैनमत 
ही सांचा भासे है, अन्य नाहीं । जातें याका वक्ता सर्वज्ञ वीतराग है, 
सो झूंठ काहेकों कहै। ऐसे जिन आज्ञा माने जो सांचा श्रद्धान होय, 
ताका नाम आज्ञा सम्यक्त्व है। बहुरि तहाँ एकाग्र चिन्तवन होय, 
ताहीका नाम आज्ञाविचय धर्मंध्यान है। जो ऐसे न मानिए अर बिता 
परीक्षा किए ही आज्ञा माने सम्यक्त्व वा घर्मं ध्यान होय जाय, तो 
जो द्रव्यलिगी आज्ञा मानि मुनि भया, आज्ञा अनुसारि साधनकरि 
ग्रेवेयिक पयन्त प्राप्त होय, ताक॑ मिथ्यादुष्टिपना कैसे रह्या ? तातें 
किछू परोक्षाकरि आज्ञा माने ही सम्यवत्व वा धर्म ध्यान होय है। 
लोकविषें भी कोई प्रकार परीक्षा भए हो पुरुषकी प्रतीति कीजिए 
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है। बहुरि तें कह्या--जिनवचनविषे संशय करनेतें सम्यक्त्वका दांका 
नासा दोष हो है, सो 'न जानें यह कंसें हैं', ऐसा मानि निर्णय न 
कीजिए, तहाँ शंका नाम दोष लाग्रे, तो अष्टसहस्ी विषें आशाप्रधानतें 
परीक्षा प्रधानको उत्तम काहेकों कह्या ? पृष्छना आदि स्वाध्यायके 
अंग कैसे कहे । प्रमाण नयतें पदार्थ तिका निर्णय करनेका उपदेश 
काहेकों दिया । वातें परीक्षा करि आज्ञा मानना योग्य है। बहुरि 
केई पापी पुरुषाँ अपना कल्पित कथन किया है अर तिनकों जिनवचन 
ठहराया है, तिनकों जैनमतका शास्त्र जानि प्रमाण न करना | तहाँ 
भी प्रमाणादिकतें परोक्षाकरि वा परस्पर शास्त्रनितें विधि मिलाय वा 
ऐसे सम्भवे है कि नाहीं, ऐसा विचारकरि विरुद्ध अंकों मिथ्या ही 
जानना। जैसे ठिय आप पत्र लिखि तामें लिखनेवालेका नाम किसी 
साहूकार का धरधा, तिस नामके भ्रमतें धनको ठिगाबे तो दरिद्री ही 
होय । तेसें पापी आप ग्रन्थादि बनाय, तहां कर्त्ताका नाम जिन गणधर 
आचायंनिका धरधा, तिस नामके भ्रमते झूंठा अरद्धान करे तो मिथ्या- 
दृष्टी ही होय । 

बहुरि अब कहै है--गोस्मट्सार* विदें ऐसा कह्या है--सम्यग्‌- 
दृष्टि जीव अज्ञान गरुरके निम्मित्ततें झूंठ भो श्रद्धान करे तो आज्ना 
माननेतें सम्यग्दृष्टि ही है। सो यहु कथन कंसें किया है ? 

ताका उत्तर--जे प्रत्यक्ष अनुमानादियोचर नाहीं, सुक्ष्मपनेतें 
जिनका निर्णय न होय सके, तिनिकी अपेक्षा यहु कथन है। मूलभूत 
देव गुरु धर्मादि वा तत्वादिकका अन्यथा श्रद्धान भए तो सर्वथा 
सम्यवत्व रहे नाहीं, यहु निश्चय करना। तातें बिना परीक्षा किए 
केवल आशा ही करि जैनी हैं, ते भो मिथ्यादष्टि जानने । बहुदि केई 
परीक्षा भो करि जैनी हो हैं परन्तु मूल परीक्षा नाहीं करे हैं। दया 
झील, तप, संयमादि क्रियानिकरि वा पूजा प्रभावनादि कार्यनिकरि वा 

* सम्माइट्ट्री जीवो उषहट्ट पवयर्ण तु सहृहृदि । 
सहृदृदि भ्रसव्भावं प्रजादमाणो गुरुसियोगा ॥२७॥ 


श्ह््ड मोक्षमार्ण-प्रकाशर 
अतिशय बमत्कारादिकरि वा जिनधर्मतें इष्ट प्राप्ति होनेकरि जिन+ 


मतकों उत्तम जानि प्रीतिषंत होय जेनी होय है। सो अन्यमतवियें भी. 
ऐसा तो कार्य पाइए है, तातें इन लक्षणनिविषे अतिथ्याप्ति पाइए है। 


कोऊ कहै--जैसें जिनधमंविषें ये कार्य हैं, तैसें अन्यमतविषें 
नाहीं पाइए हैं। तातें अतिव्याप्ति नाहीं । 

ताका समाधान--यहु तो सत्य है, ऐसे हो है। परन्तु जैसे तू 
दयादिक मानें है, तेसें तो वे भी निरूपे हैं। परजीवनिकी रक्षाकों दया 
तू कहै है, सोई वे कहै हैं। ऐसे ही अन्य जाननें । 

बहुरि वह कहै है--उनक॑ ठीक नाहीं । कबहूं दया प्ररूपे, कबहूं 
हिंसा प्ररूष । 

ताका उत्तर-तहाँ दयादिकका अंशमात्र तो आया। तातें 
अतिव्याप्तपना इन लक्षणतिर्क पाइए है। इनकरि साँची परीक्षा होम 
नाहीं । तो कंसे होय । जिनधर्म॑ विष सम्यग्दर्शनशानचा रित्र मोक्षमार्ग 
कह्या है। तहाँ साँचे देवादिकका वा जोवादिकका श्रद्धान किए 
सम्यवत्व होय वा तिनकों जानें सम्यग्ज्ञान होय वा साँचा राग्रादिक 
मिट सम्यक्चारित्र होय, सो इनका स्वरूप जैसें जिनमतविषें निरूपण 
किया है, तैसें कहीं निरूपण किया नाहीं वा जैनी बिना अन्यमती ऐसा 
कार्य करि सकते नाहीं । तातें यहु जिनमतका सांचा लक्षण है। इस 
लक्षणकों पहचानि जे परीक्षा करें, तेई श्रद्धानी हैं।. इस बिना अन्य 
प्रकार करि परीक्षा कर हैं, ते मिथ्यादुष्टी ह्ी रहै हैं । 


बहुरि केई संगतिकरि जैनधर्म धारे हैं। केई महान्‌ पुरुषको 
जिनधममंविषें प्रवत्तेता देखि आप भी प्रवर्तं हैं। केई देखा देखी जिन- 
धर्मंकी शुद्ध वा अशुद्ध क्रियानिविषें प्रवत्तें हैं। इत्यादि अनेक प्रकारके 
जीव आप विचारकरि जिनधमंका रहस्य नाहीं पहिचाने हैं अर जैनी 
नाम धरावी हैं, ते सर्वे भिध्याइष्टी ही जानने । इतना तो है, जिनमत- 
बिें पापको अवृत्तिविशेष नहीं होय सके है अर ध्रुध्यके निभित्त घने हैं 
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अर सांचा मोक्षमायके भी कारण तहाँ बनि रहे हैं। तातें जे कुलादि- 
करि भी जैन हैं, ते भी औरनित तो भले ही हैं । ह 

झाजीविकादि प्रयोजना्थंधर्मताथनका प्रतिथेष 

बहुरि जे जीव कपटिकरि आजीविकाके अधि वा बड़ाईके मयि 
वा किछ विषयकवाय सम्बन्धी प्रयोजन विचारि जैनी हो हैं,.ते वो 
पापी ही हैं। अति तीव्रकषाय भए ऐसी बुद्धि आवे है। उनका सुलझना 
भी कठिन है। जैनधर्मं तो संसारका नाशके अरथि सेहए है। वाकरि 
जो संसारीक प्रयोजन साध्या चाहै सो बड़ा अन्याय करे है। वातें ते 
तो मिथ्यादृष्टि हैं ही । 

इहाँ कोऊ कहै--हिसादिकरि जिन कार्यकों करिए, ते कार्य 
धर्मंस्राधनकरि सिद्ध कीजिए तो बुरा कहा भया। दोऊ प्रयोजन से । 

ताकों कहिए है--पापकायय अर धर्मकायेंका एक साधन किए 
पापही होय। जेसे कोऊ धर्मंका साधन चेत्यालय बनाय, तिसहोकों 
स्त्रीसेवनादि पापनिका भी साधन करे, तो पापीही होय । हिसादिकरि 
भोगादिकके अथि जुदा मन्दिर बनावे तो बनावों। परन्तु चैत्यालय- 
बियें भोगादि करना युक्त नाहीं। तेसें धर्मेंका साधन पूजा शास्त्रादि 
कार्य हैं, तिनह्ीकों आजीविका आदि पापका भी साधन करे, तो पापी 
ही होय | हिसादि करि आजीविकादि के अर्थ व्यापारादि करे तो करो 
परन्तु पूजादि कार्यनिविषें तो आजीबिका आदिका प्रयोजन विचारना 
युक्त नाहीं । 

इहां प्रश्न-जो टेसें है तो मुनि भी धर्म साधि पर घर भोजन 
करें हैं वा साधर्मी, साधर्मीका उपकार करें करायें हैं, सो कंसे बने ? 

ताका उत्तर--जो आप तो किछ आजीविका आदिका प्रयोजन 
विचारि धर्म नाहीं साधें हैं, आपकों धर्मात्मा जानि केई स्वयमेव भोजन 
उपकासादि करें हैं तो किछू दोष है नाहीं। बहुरि जो आप ही 
भोजनादिका प्रयोजन विचारि धर्मंसाधें हैं, तो पापी है डी । जे विरागी 
सरीरकी स्थिति के अधि स्वयमेव भोजनादि कोई दे तो लें, नाहीं 
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समता राखें। संक्लेदारूप होय नाहीं। बहुरि आप हितके अधि धर्म 
साधे हैं, उपकार करवानेका अभिप्राय नाहीं है। अर आपके जाका 
त्याग नाहीं, ऐसा उपकार करावें। कोई साधर्मी स्वयमेव उपकार 
करे तो करो अर न करे तो आपके किछ संक्लेश होता नाहीं । सो ऐसे 
तो योग्य है। अर आपही आजीविका आदिका प्रयोजन विचारि बाह्य 
धर्मका साधन करे, जहां भोजनादि उपकार कोई न करे तहां संक्लेश 
करे, याचना करै, उपाय करे वा धर्मंसाधनविषें शिधिल होय जाय सो 
पापी ही जानना । ऐसे संसारीक प्रयोजन लिए जे धर्म साधते हैं ते पापी 
भी हैं अर मिथ्यादृष्टि हैं ही । या प्रकार जिनमतवाले भी मिथ्यादृष्टि 
जानने। अब इनक॑ धर्मका साधन कंसे पाइए है, सो विशेष दिखाइए 
है-- 
जेनामासी मिथ्यादृष्ठि को धर्म साधना 

तहाँ केई जीव कुलप्रवृत्तिकरि वा देख्यां देखी लोभादिका 
अभिष्रायकरि धर्म साध॑ हैं, तिनिक तो धर्मदुष्टि नाहीं। जो भवित 
करे है तो चित्त तो कहीं है, दृष्टि फिरधा करे है। अर मुखते पाठादि 
करे है वा नमस्कारादि करे है परन्तु यहु ठीक नाहीं--मैं कौन हूँ, 
किसकी स्तुति करूँ हूं, किस प्रयोजनके अर्थि स्तुति करूं हुं, पाठविवें 
कहा अथ है, सो किछू ठीक नाहीं । बहुरि कदाचित कुदेवादिककी भी 
सेवा करने लगि जाय। तहां सुदेवसुगुरुसुशास्त्रादि वा कुदेवकुगुरु- 
कुशास्त्रादि वि्षें विशेष पहिचान नाहीं । बहुरि जो दान दे है तो पात्र 
अपात्र का विचाररहित जेसे अपनी प्रशंसा होय तैसें दान दे है। बहुरि 
तप करे है तो भूखा रहनेकरि महंतपनो होय सो कार्य करे है। परि- 
णामनिकी पहिचान नाहीं। बहुरि ब्रतादिक घारे है, तहाँ बाह्य क्रिया 
ऊपर दृष्टि है। सो भी कोई सांची क्रिया करे है, कोई झूठी करे है। 
अर अंतरंग रागादि भाव पाइए है, तिनिका विचार ही नाहीं वा बाह्य 
भो रागादि पोषने का साधन करे है। बहुरि पूजा प्रभावता आदि 
कार्य करे है, तहां जैसे लोकबिएें बढ़ाई होय वा विषय कवाय पोदे 
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जाँय तैसें कार्य करे है। बहुरि बहुत हिसादिक मिपजावे है। सो ए 
कार्य तो अपना वा अन्य जीवनिका परिणाम सुधारनेके अथि कहे हैं। 
बहुरि तहां किचित्‌ हिंसादिक भी निपजे है तो थोरा अपराध होय, 
गुण बहुत होय सो कार्य करना कह्या है। सो परिणामनिको पहचान 
नाहीं । अर यहां अपराध केता लागे है, गुण केता हो है सो नफा टोटा 
का ज्ञान ताहीं वा विधि अविधिका ज्ञान नाहीं | बहुरि श्लास्त्राभ्यास 
करे है, तहां पद्धतिरूप प्रवर्ते है। जो वांचे है तो औरनिको सुनाय दे 
है। पढ़ें है तो आप पढ़ि जाय है। घुने है तो कहै है सो सुनि ले है। 
जो धास्त्राभ्यासका प्रयोजन है, ताकों आप अन्तरंग वियें नहीं जब- 
धारै है। इत्यादि धर्मका्येंनिका ममकों नाहीं पहिचाने। केई तो 
कुलविपे जैसे बड़े प्रवर्ति तेसें हमकों भी करना अथवा ओर करें हैं 
तैसें हमको भी करना वा ऐसे किए हमारा लोभादिककी सिद्धि होसी 
इत्यादि विचार लिए अभूताय धर्म कों साधे हैं। बहुरि केई जीव 
ऐसे हैं जिनके किछ तो कुलादिरूप बुद्धि है, किछ धर्मंबुद्धि भो है, 
तातें पूर्वोक्त प्रकार भी धर्मंका साधन करे हैं अर किछ आगे कहिए 
है, तिस प्रकार करि अपने परिणामनिकों भी सुधारे हैं। मिञ्रपनो 
पाइए है। बहुरि केई धम्मेबुद्धिकरि धर्म साधै हैं परन्तु निश्चय धम्में- 
को न जानें हैं। तातें अभूतार्थ रूप धर्मकों साधै हैं। तहां व्यवहार 
सम्यग्दर्शन ज्ञान चरित्रकों मोक्षमार्ग जानि तिनिका साधन करे हैं। 
तहां शास्त्र विषें देव गुरु धर्मंकी प्रतीति किये सम्यवत्व होना कहाया 
है। ऐसी आज्ञा मानि अरहन्तदेव, निम्नेल्थगुर, जैनशास्त्र बिना और- 
निकों नमस्कारादि करने का त्याग किया है परन्तु तिनिका गुण 
अवगुणकी परीक्षा नाहीं करै हैं। अथवा परीक्षा भी करे हैं तो तस्व« 
ज्ञान पूर्षक साँची परीक्षा नाहीं करे हैं, बाह्य लक्षणनिकरि परीक्षा 
करे हैं। ऐसें प्रतीतिकरि सुदेव सुगुर सुशास्त्रनिकी भक्तिविषें 
प्रवत्त हैं। 
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प्ररहंतभक्तिका भ्रन्यथा रूप 


तहां भरहन्त देव हैं, सो इन्द्रादिकरि पूज्य हैं, अनेक अतिशय- 
सहित हैं, क्षुवादि दोष रहित हैं, शरीरकी सुन्दरताको धरे हैं, स्त्री- 
संगमादि रहित हैं, दिव्यध्वनिकरिं उपदेश दे हैं, केवलशानकंरि 
लोकालोक जाने हैं, काम कोधादिक नष्ट किए हैं, इत्यादि विशेषण 
कहे हैं। तहां इनविषें केई विशेषण पुद्गलके आश्रय हैं, तिनकों भिन्‍न- 
भिन्‍न नाहीं पहिचाने है। जैसें असमानजातीय मनुष्यादि पर्यायनिविें 
जीव पुद्गलके विशेषणकों भिन्‍न न जानि मिथ्यादृष्टि घरै है तेसें यह 
असमान जातीय अरहन्तपर्यायविषें जोव पुदूगलके विशेषणनिकों भिन्‍न 
ते जानि मिथ्यादृष्टि धरे है। बहुरि जे बाह्य विशेषण हैं, विनकों तो 
जानि तिनकरि अरहन्तदेव कों महन्तपनों विशेष माने है अर जे जीवके 
विशेषण हैं, तिनकों यथावत्‌ न जानि तिनकरि अरहन्तदेवको महन्त- 
पनो आज्ञा अनुसार भाने है अथवा अन्यथा माने है। जातें यथावत्‌ 
जीवका विशेषण जानें भिथ्यादुष्टी रहै नाहीं। बहुरि तिनि अरहन्त- 
निकों स्वर्गमोक्षका दाता दीनदयाल अधमउधारक पतितपावन माने 
है सो अन्यमती कतु त्वबुद्धितें ईश्वरकों जैसें मानें है तैसें ही यहु 
अरहन्तकों माने है। ऐसा नाहीं जाने है--फलतो अपने परिणामनिका 
लागे है अरहन्त तिनिकों निमित्तमान्न है, तातें उपचारकरि वे विशेषण 
सम्भव हैं। अपने परिणाम शुद्ध भए बिना बरहन्त हो स्वगेमोक्षादिका 
दाता नाहीं । बहुरि अरहस्तादिकके नामादिकतें इवानादिक स्वर्ग 
पाया तहां नामादिकका ही अतिशय माने है। बिना परिणाम नाम 
लेने वालोंके भी स्वयंकी प्राप्ति न होय तो सुनवेवालेके कैसें होय । 
इवानादिककें नाम सुननेके निम्ित्ततें कोई मन्दकषायरूप भाव भए हैं, 
तिनका फल स्वर्ग भया है। उपचारकरि नामहोकी मुख्यता करी है। 
बहुरि अरहन्तादिकके नाम पूजनादिकतें अनिष्ट सामग्रीका नाक्ष, इध्ट 
सामग्रीकी प्राप्ति मानि रोगादि मेटनेके अथि वा धनादिकों प्राप्तिके 
अ्थि नाम ले है वा पूजनादि करे है। सो इष्ट अनिष्टका तो कारण 
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पूर्वेकमेंका उदय है। अरह॒न्त तो कर्ता है नाहीं। अरहन्तादिककी 
भव्तिरूप शुभोपयोग परिणामनितें पूर्व पापका संक्रमणादिक होय 
जाय है। तातें उपचारकरि अनिष्टका नाश्षकों वा इष्टको प्राप्तिकों 
कारण अरहन्तादिककी भक्ति कहिए है। अर जे जीव पहलेंही संसारी 
प्रयोजन लिए भक्ति करे, ताके तो पापहीका अभिप्राय भया। कांक्षा 
विचिकित्सारूप भाव भए तितलिकरि पूर्वपापका संक्रमणादि कंसे 
होय ? बहुरि तिनिका कार्यंसिद्ध न भया। 

बहुरि केई जीव भक्तिकों मुक्तिका कारण जानि तहाँ भति 
अनुरागी होय प्रवर्ते हैं सो अन्यमती जैसे भक्त तें मुबित माने हैं तैसे 
याक भी अ्रद्धान भया | सो भक्ति तो रागरूप है। रागतें बन्ध है। 
तातें मोक्ष का कारण नाहीं । जब राग उदय आये, तब भक्ति न करे 
तो पापानुराग होय । तातें अशुभ राग छोड़नेको शानी भक्ति विदे 
प्रवर्ते है वा मोक्षमार्ग कों बाह्य निमित्तमात्र भी जानें है। परन्तु यहाँ. 
ही उपादेयपना मानि सन्तुष्ट न हो है, शुद्धोपपोगका उद्चयमो रहै है ६ 
सो ही पंचास्तिकायव्याख्याविष कह्या है* :-- 

इयं॑ं भक्तिःकेवलमभक्ितप्रधानस्याशानिनो मवति। 

तोब्ररागज्व रविनोदार्थमस्थान रागनिषेषा् क्वचित्‌ ज्ञानि- 
नोषि भवति । 


याका अर्थ--यहु भक्ति केवल भक्त ही है प्रधान जाके ऐसा 
अज्ञानी जीव हों है । बहुरि तीव्ररागज्वर मेटनेके अथि वा कुठिकायें 
रागनिषेधनेके अथि कदाचित्‌ ज्ञानीक भी हो है । 


तहां वह पूछे है, ऐसे है तो ज्ञानी तें अज्ञानीके भविततकी अधिर 
कता होगी । 


$ झ्यं हि स्पूल लक्ष्ययया केवलभक्तिप्रधानस्यज्ञानिनों भगति। उपरि- 
तनभूमिकायामलब्धास्पदस्यास्थान राग नियेधार्थ तीब्ररामज्वरविनोदाथे 
वा कवा तिन्शानिनो5५पि सवतीति ।स० टीका गा० १३६॥ 
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ताका उत्तर-यथाथेपनेंको अपेक्षा तो ज्ञानोक॑ सांचो भक्त:है 
अज्ञानोक नाहों है। अर रागभावकी अपेक्षा अज्ञानीक श्रद्धानविषें 
भ्रो मुक्तिका कारण जाननेतें अति अनुराग है। शानोके श्रद्धानविधें 
शुभबन्धका कारण जाननेंतें अति अनुराग है नाहीं। बाह्य कदा- 
चित्‌ ज्ञानोक अनु राग घना हो है, कदाचित्‌ अज्ञानीके हो है, ऐशा 
जानना । ऐसे देवभवितिका स्वरूप दिखाया । 


अब गुरुभक्तिका स्वरूप वाके कैसे हैं, सो कहिए है :-- 
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केई जोव आाज्ञानुतारी हैं। ते तो ए जैनके साधु हैं, हमारे गुरु 
हैं, तातें इनिकी भक्तो करनी, ऐसें विचारि विनकी भक्त करें हैं। 
बहुरि केई जीव परीक्षा भो करें हैं। तहां ए मुनि दया पालें हैं, झ्ञील 
पालें हैं, धनादि नाहीं राखें हैं, उपवासादि तप करे हैं, क्षुधादि परीषह्‌ 
हहँ हैं, किसोसों क्रोधादि नाहीं करें हैं, उपदेश देय औरनिकों धर्मविरें 
लगायें हैं, हत्यादि गुण विचारि विनविषें भक्तिभाव करें हैं। सो ऐसे 
गुण तो परमहंंसादिक अन्यमती हैं, तिनविषें वा जेनो मिय्यादुष्टीनि- 
विष भी पाइए हैं। तातें इनविषे अतिव्याप्तपनो है। इनिकरि साँची 
परीक्षा होय नाहीं। बहुरि इनि गुणनिको विचारे है, तिनविषें केई 
जीव श्ित हैं, केई पुदूगलाश्रित हैं, तिनका विशेष न जानता असमान- 
जातीय मुनिपर्याविषें एकत्व बुद्धितें मिथ्यादृष्टि हो रहै है। बहुरि 
सम्यग्दशनज्ञानचारित्रकी एकतारूप मोक्षमार्ग सोई मुनिनका साँचा 
लक्षण है, ताकों पहिचानें नाहीं । जातें यहु पहिचानि भए भिध्यादुष्टी 
रहता नाहीं। ऐसे मुनिनका सांचा स्वरूप ही न जानें तो साँची भक्ति 
कंसें होय ? पुण्यबंधकों कारणभूत शुभक्रियारूप गुणतिकों पहचानि 
तिनको सेवातें अपना भला होना जानि तिनविषें अनुरागी होय 
भक्त करे है। ऐसे गुरुभक्तिका स्वरूप कहया । 


अब शास्त्रभ॑क्तिका स्वरूप कहिये है :--« 


सासयाँ प्रथिकार .... १७३१ 


शास्त्रभक्तिका उ्रस्थथा रूप 

केई जीव तो महु केवली भगवानत्‌को वाणी है, तातें केवलीके 
पृज्यपनातैं यहु भो पृज्य हैं, ऐता जानि भक्ति करें हैं। बहुरि केई ऐसे 
परीक्षा करें हैं-इन शास्त्रनिविषें विरागता दया क्षमा शील संतोषा«+ 
दिकका निरूपण है तातें ए उत्कृष्ट हैं, ऐसा जानि भक्त करें हैं। सो 
ऐसा कथन तो अन्य शास्त्र वेदांतादि तिनविें भी पाइए है। बहुरि 
इन शास्त्रविषें त्रिलोकादिकका ग्रम्भीर निरूपण है, तातें उत्क्ृष्टता 
जानि भवित करें हैं। सो इहां अनुमानादिकका तो प्रवेश नाहीं। सत्य 
असत्यका निर्णयकरि महिमा वौसे जानिये ! तातें ऐसे साँची परीक्षा 
होय नाहीं । इहां अनेकान्तरूप साँचा जीवादितस्वनिका निरूपण है 
अर सांचा रत्नश्रयरूप मोक्षमार्ग दिखाया है। ताकदि जेनशास्त्रनिको 
उत्क्ृष्टता है, ताकों नाहीं पहिचाने हैं।जातें यहु पहचानि भये 
मिथ्यादृष्टि रहै नाहीं । ऐसें शास्त्रभक्तिका स्वरूप कह्या । ' 

या प्रकार याकें देव गुरु शास्त्रकी प्रतीति भई, तातें व्यवहार- 


सम्यकत्व भया माने है। परन्तु उनका साँचा स्वरूप भास्पा नाहीं। 
तातें प्रतीति भो सांचो भई नाहीं। सांचो प्रतीति बिना सम्पक्तकी 


प्राप्ति नाहीं । तातें मिथ्यादृष्टो ही है । 
तत्वार्थ भ्रद्धानका प्रयथार्थपना 

बहुरि शास्त्रविषें 'तत्वायंधद्धानं सम्परदर्शनभ्‌' (तत्त्वार्थ सू० 
१-२) ऐसा वचन कह्या है। तातें जेसे शास्त्रनिदिषें जीवादि तत्त्व 
लिखे हैं, तेसें आप सोखिले है। तहाँ उपयोग लगावे है। ओरनिकों 
उपदेश है परन्तु तिन तत्वनिका भाव भासता नाहीं। अर इहां तिस 
बस्तुके भावहोका नाम तत्व कहया। सो भाव भासे बिना तत्वाये5 
श्रद्धान कैसे होय ? भावभासता कहा सो कहिए है :-- 

जैसे कोऊ पुरुष चतुर होनेके अधि शास्त्रकरि स्वर ग्राम मूछंना 
रागनिका रूप ताल तानके भेद तिनिकों सीखें हैं परन्तु स्वरादिकका 
स्वरूप ताहीं पहचाने है। स्वरूप पहिचात भए बिना अन्य स्वरादिक 


१७२ मोकमार्य-प्रकांशक 

को अन्य स्वरादिकरूप माने है वा सत्य भी माने है तो निर्णय करि 
नाहीं माने है। तातें वाक॑ चतुरपनों होय नाहीं। तेखें कोक जोव 
सम्यक्ती होनेके अथि शास्त्रकरि जीवादिक तत्वनिका- स्वरूपकों सीखे 
है परन्तु तिवके स्वरूपकों नाहीं पहियाने है। स्वरूप पहिचानें बिना 
अन्य तत्त्वनिकों अन्य तत्त्वरूष मानि ले है वा सत्य भी माने है तो 
निर्णयकरि नाहीं माने है। तातें वाक॑ सम्पक्त्व होय नाहीं। बहुरि जैसे 
कोई शास्त्रादि पढ़चा है वा न पढ़चा है, जो स्वराद्िकका स्वरूपकों 
पहिचाने है तो वह चतुर हो है। तैसें शास्त्र पढ़धा है वा न पढ़चा 
है, जो जोवादिकका स्वरूप पहिचाने है तो वह सम्यर्दृष्टी ही है । 
जैसे हिरण स्वर रागादिकका नाम न जाने है अर ताका स्वरूपकों 
पहिचाने है तेसें तुल्छ बुद्धि जीवादिकका नाम न जाने है बर तिनका 
स्वरूपकों पहिचाने है। यहु में हूं, ए पर हैं; ए भाव बुरे हैं, ए भले हैं, 
ऐसे स्वरूप पहिचाने ताका नाम भावभासना है। शिवभूति& मुनि 
जीवादिकका नाम न जानें था अर “तुषमाषभिन्‍न ऐसा घोषते लगा, 
सो यहु सिद्धन्तका शब्द था नाहीं परन्तु आपा परका भावरूप ध्यान 
किया, तातें केवली भया। अर ग्यारह अंगके पाठी जोवादि तत्वनिका 
विशेषभेद जानें परन्तु भाव भासे नाहीं, तातें मिथ्यादुष्टी ही रहै हैं । 
अब याक॑ तत्वश्रद्धान किस प्रकार हो है सो कहिए है-- 


जीव झ्रजीव तत्वके श्रद्धानका प्रस्यथा रूप 
जिनशास्त्रनितें जीवके त्रस स्थावरादिरूप वा गुणस्थान मार्ग 
णादिरूप भेदनिकों जाने है, अजीवके पुद्गलादि भेदनिकों वा तिनके 
वर्णादि विशेषनिकों जाने है परन्तु अध्यात्मशास्त्रनिविषे भेदविज्ञानकों 
कारणभूत वा वीतरागदशा होनेकों कारणभूत जैसे निरूपण किया है 
तैसें न जाने है। बहुरि किसो प्रसंगतें तैसें भी जानना होय तो शास्त्र 


# तुसमासं घोसंतो भावविसुद्धों महाणुभावोग । 
सामेस य सिबसुई केवलणाक्ती फूडो जाझो ॥--माजपा० ५३३४ 
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अनुंसारि जानि तो ले है परन्तु आपकों आप जाति परका अंश भी 
आप विंदें न मिलाबयना अर आपका अंक्ष भी पर विदेंन सिलायना 
ऐसा सांचा भ्रद्धान नाहीं करें है। जैसे अन्य मिव्यादुष्टो निर्धार बिता 
पमेयिदुद्धिकरि जानपना विध्षे वा वर्णाविविषें अहंबुद्धि धारे है, तेसें 
यहु भी आत्माखित ज्ञानादिविषें वा शरीराश्ित उपदेश उपवासादि 
कियानिवियें आपो माने है। बहुरि श्ास्त्रके अनुसार कबहूं सांची 
बात भी अनावे परन्तु अंतरंग निर्धाररूप श्रद्धान नाहीं। तातें जैसे 
मतवाला माताकों माता भी कही है तो स्थाना नाहीं तंसे याकों 
सम्यक्‍्ती ये कहिए । बहुरि जैसे कोई औरहीकी यातें करता होय तैसें 
आत्माका कथन कही परन्तु यह आत्मा मैं हूं, ऐसा भाव नाहीं भासे । 
बहुरि जेसें कोई औरक ओरतें भिन्‍न बतावता होय तैसे आत्मा क्षरीर 
को भिन्‍नत प्ररूपे परन्तु मैं इस शरोरादिकतें भिन्‍न हूं, ऐसा भाव 
भासे नाहीं । बहुरि पर्यायविषें जीव पुद्गलके परस्पर निमित्ततें अनेक 
किया हो हैं, तिनकों दोय द्रव्यका मिलापकरि निपजी जाने। यहु जीव 
की क्रिया है ताका पुदूगल निभित्त है, यहु पुदूगलकी क्रिया है ताका 
जीव निमित्त है, ऐसा भिन्‍न-भिन्‍न भाव भासे नाहीं। इत्यादि भाव 
भासे बिना जीव अजीवका सांचा श्रद्धानी न कहिए। तातें जीव अज्जोव 
जाननेका ठो यह हो प्रयोजन था सो भया नाहीं | 


ग्राशवतस्वके अद्धानका भ्रन्यथा रूप 
बहुरि आख्रव तत्त्वविषें जे हिसादिरूप पापास्रव हैं, तिनकों हेय 
जाने है। अहिसादिरूप पुण्य आख्रव हैं, तिनकों उपादेय माने है। सो 
ए तो दोऊ ही कर्मबंधके कारण हैं इन विषें उपादेयपनों माननों सोई 
मिथ्यादृष्टि है। सोही समयसा रका बंधाधिकारविषें कहया है*-- 
सर्व जोवनिक जोवन मरण सुख दुःख अपने कमके निमित्ततें हो 
हैं। जहां अन्य जोब अन्य जीवके इन कार्यनिका कर्ता होय सोई 
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श्ष४ड , मोक्षमार्भ-पकाशक 


मिथ्याध्पवसाय बंधका कारण है+- | तहां अन्य जीवनिकों जिवाव- 
नेकीो वा सुखी करनेका अध्यवसाय होय सो तो पुण्यबंधका करण है 
अर मारनेका वा दुःखो करने का अध्यवसाय होय सो पापवंध्का . 
कारण है। ऐसे अट्टिसावत्‌ सत्यादिक तो पुण्यबंधकों कारण हैं अर 
हिसावत्‌ असत्यादिक पापबंधकों कारण हैं। ए सर्व मिथ्याध्यवश्षाय 
हैं ते त्याज्य हैं। तातें हिसादिवत्‌ अहिंसादिककों भी बंधका कारण 
जानि हेय हो मानना | हिसादिविषें मारनेको बृद्धि होय सो वाका 
आपु पूरा हुवा बिना मरे नाहीं, अपनी द्वेषपरिणतिकरि आप ही पाप 
बाँघै है। अहिसाविषें रक्षा करनेकी बुद्धि होय सो वाका आयु अवशेष 
बिना जीव नाहीं, अपनी प्रशस्त रागपरणतिकरि आप ही पुण्य बांधे 
है। ऐसे ए दोऊ हेय हैं । जहां वीतराग होय श्ञाता दृष्टा श्रवर्तें, तहाँ 
निब्ेन्ध है सो उपादेय है। सो ऐसी दशा न होय, तावत्‌ प्रशस्त राग- 
रूप प्रवत्तें। परन्तु श्रद्ान तो ऐसा राखो--यहु भो धका कारण है, 
हेय है। श्रद्धानविषें याकों मोक्षमार्ग जानें मिथ्यादृष्टी हो हो है । 


बहुरि मिथ्यात्व अविरति कष।य योग ए आखवनके भेद हैं, 
तिनकों बाह्यरूप तो माने, अन्तरंग इन भावनिक्री जातिकों पहिचाने 
नाहीं तहां अन्य देवादिकके सेवनेरूप ग्रहीतमिथ्यात्वकों मिथ्यात्व 
जाने अर अनादि अग्रहीत मिथ्यात्व है ताकों न पहिचाने | बहुडि 
बाह्य त्रसस्थावरकी हिंसा का इन्द्रिय मनके विषयनिविषें प्रवृत्ति ताकों 
अविरति जाने । हिसाविषें प्रमादपरणति मूल है अर विषय सेवनविषें 
अभिलाषा मूल है ताकों न अवलोके । बहुरि बाह्य क्रोधादि करना 
ताकों कषाय जाने, अभिप्रायविष रागद्वेष बसे ताकों न पहिचाने । 


अली ह 3-5 22 लक मी तन जी पक न कमल कक किक हम के हल 
-ै- सर्व सदैव नियतं भवति स्वकीय, क मॉँदयान्म रण जीवितदुः:खसोस्यम्‌ । 

अज्ञानमेतदिह यत्तु पर:परस्य, कुर्यात्पुमान्‌ मरणजी वितदुःखसौख्यम्‌ ।१६८। 
अज्ञानमेतदधिगम्य परात्परस्य, पश्यन्ति ये मरणजीवितदु.खसौख्यम्‌ । 

कर्माप्यहुंछृतिरसेन चिकीषंदस्ते, मिथ्यादृशो नियतमात्महनों भवन्ति ।?६९॥ 
“-समयमार बंधाध्रिकार कलश 


सातवां अधिकार ह २७४: 


बहुदि बाहप वेष्टा होव ताकों योग जाने, शक्तियुत योगनिकों ने 
जानें। ऐसे आजलवनिका स्वरूप अन्यथा जाने । 

बहुरि शगद्वेष मोहरूप जे आसवभाव हैं, तिनका तो नाश 
करनेकी बिता नाहीं अर बाहयक्रिया वा बाह्य निमित्त मेटनेका उपाय ' 
राखे सो तिनके मेटें आश्रव मिटता नाहों। द्रव्यलिगोी मुनि अन्य 
देवादिककी सेवा न करे है, हिसा वा विषयथनिवि्यें न प्रवत्तें है, 
क्रोधादि न करे है, भत वचन कायकों रोक॑ है; तो भी वाके मिथ्या- 
त्वादि ज्यारों आख्रव पाईए हैं। बहुरि कपटकरि भो ए कार्य न करे 
है । कपटकरि करे तो ग्रेवेयक पर्यन्त कंसें पहुँचे। तातें जो अन्तरंग 
अभिप्रांय विधें मिथ्यात्वादिर्य रागादिभाव हैं सोही आखव हैं। 
ताकों ने पहिचानें, तातें याक॑ आस्रवतत््वका भो सत्य श्रद्धान नाहीं । 


बंध तह्वके श्रद्धानका प्रन्यथा रूप 

बहुरि बंधतत्त्वविषें जे अक्षुभभावनिकरि नरकादिरूप पापका 
बंध होथ, ताकों तो बुरा जाने अर क्षमभावनतिकरि देवादि रूप पृण्यका 
बंध होय, ताकों भला जाने । सो सर्व ही जीवनिक दुःखसामग्रोविषें 
देंष सुख सामग्रीविषें राग पाईए है, सो हो याक॑ राग द्वेष करनेका 
श्रद्धात भया । जेसा इस पर्यायसम्वन्धी सुखदुःख सामग्रीविषें राग द्वेष 
करना तैसा ही आगामो पर्यायसंबंधी सुखदुःख सामग्रोविषें राग देव 
करना । बहुरि शुभअशुभभावनिकरि पृण्यपापका विशेष तो अधाति 
करमनिविषें हो है। सो अधातिकर्म आत्मगुणके घातक नाहीं। बहुरि 
शुभ अशुभ भावनिविषें घातिकर्म नका तो निरन्तर बंध होय, ते सर्व 
पापरूप ही हैं अर तेई आत्मगुणके घातक हैं। तातें अशुद्ध भावनि- 
करि कर्मबंध होंयथ, विसवियें भला बुरा जानना सोई मिथ्याअद्धान 
है। सो ऐसे भ्रदूधानतें बंधका भो याक सत्य भ्रद्धान नाहीं । 


संबर तत्वके भद्धानका अन्यथा रूप 
बहुरि संबरतत्वविषें अह्सादिरूप भुभाल़व भाव तिनको 
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संबर जाने है। सो एक कारणतें पुण्यबंध भी माने अर संवर थो माने 
सो बने नाहीं । 

यहां प्रश्न--जो सुनिनकें एक काल एकभाव हो है, तहां उनके 
दंध भी हो है भर संवर निजंरा भो हो है, सो कंसे है ? 

ताका समाधान--वह़ भाव सिश्ररूप है। किछू वीतराग भया 
है, किछू सराग रहया है। जे अंश वीतराग भए तिनकरि संवर है अर 
जे अंश सराग रहे तिनकरि बंध है। सो एक भावतें तो दोय कार्य 
बनें परन्तु एक प्रशस्तरागहीतें पुण्यास्नव भी मानना अर संवर निजंरा 
भो मानना सो ज्रम है। मिश्रभावविषें भी यहु सरागता है, यहु 
विरागता है; ऐप्तो पहिचान सम्यर्दृष्टीह्वीके होय | तातें अवशेश 
सरागताकों हेय श्रद्ध है। मिथ्यादुष्टीके ऐसी पहिचान नाहों तातें 
सरागभाव विषें संवरका म्रमकरि प्रशस्त रागरूप कार्यनिकों उपादेय 
श्रदृधे है । 

बहुरि सिद्धांत विषें गुप्ति, समिति, घम, अनुप्रेक्षा, परोषहजय, 
चारित्र इनकरि संवर हो है, ऐसा कहा है*, सो इनको भी यथार्थ 
न श्द्धे है। कैसे सो कहिए है :-- 

बाह्य मन वचन कायको चेष्टा मेटे, पापचितवन न करे, भौन 
धरे, गमनादि न करें सो गुप्ति माने है। सो यहां तो मनविषें भक्ति 
आदि रूप प्रशस्त रागकरि नाना विकल्प हो हैं, बजन कायकी चेध्टा 
आप रोकि राखी है तहां शुभप्रवृत्ति है अर प्रतत्तिविषें गुप्तिपनों बनें 
नाहीं। तातें वीतरागभाव भए जहाँ मन वचन कायकी चेष्टा न हीय 
सो द्वी सांचीं गुप्ति है। 

बहुरि परजीवनिकी रक्षाके अर्थ यत्नाचार प्रवृत्ति ताकों 
समिति माने है। सो हिसाके परिणामनितें तो पाप हो है अर रक्षाके 
परिणामनितें संवर कहोगे तो पुण्यबन्धका कारण कौन ठहरेगा। बहुरि 
एपणासमितिवियें दोष टाले है। तहां रक्षाका प्रयोजन है नाहीं। 
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सातें रक्षाहीके अर्थ समिति वाहीं है। तो समिति कंधे हो है--मुनिश्र 
के किचित्‌ राग भए गसनादि क्रिया हो हैं तहां तिन कियानिवियें 
अति आसक्तताके अभावतें प्रमादरूप प्रवृत्ति न हो है। बहुरि ओर 
जीवनिकों दुःखीकरि अपना गमनादि प्रयोजन न साथे हैं तातें स्वयमेव 
दही दया पल है। ऐसे सांची समिति है। 

बहुरि बत्धादिकके भयतें स्वरगंमोक्षको चाहतें क्रोधादि न करे 
है, सो यहां क्रोधादि करनेका अभिश्राय तो गया नाहीं। जेसें कोई 
राजादिकका भयतें वा महंतपनाका लोभते परस्त्री न सेवें है, तो 
बाकों त्यागी न कहिए | तैसें ही यहु कोधादिका त्यागी नाहीं। तो 
केसे त्यागी होय ? पदार्थ अनिष्ट इष्ट भासें क्रोधादि हो है। जब 
तत्वशञानके अभ्यासतें कोई दृष्ट अनिष्ट न भासे, तब स्वयमेव ही 
क्रोघादिक न उपजें, तब सांचा धर्म हो है । 

बहुरि अनित्यादि चितवनतें शरीरादिककों बुरा जानि हिल- 
कारी न जानि तिनतें उदास होना ताका नाम अनुप्रेक्षा कहै है। सो 
यहु तो जैसें कोऊ मिन्र था, तब उसतें राग था, पोछें वाका 
अवगुण देखि उदासोन भया। तेसें शरीरादिकतें राग था, पोछें अनि- 
त्यादि अवगुण अवलोकि उदासीन भया। सो ऐसी उदासीनता तो 
देषरूप है। जहां जेसा अपन। वा शरीरादिकका स्वभाव है, तेसा 
पहिचान भ्रमकों मेटि भला जानि राग न करता, बुरा जानि द्वेष न 
करना, ऐसी साँची उदासीनता के अधि यथार्थ अनित्यत्वादिकका 
चितबन सोई सांची अनुप्रेक्षा है । 

बहुरि क्षुधादिक भए तिनके नाशका उपाय न करना, ताकों 
परीषह सहना कहै है। सो उपाय तो न किया अर अन्‍्तरंग क्षुधादि 
अनिष्ट सामग्रो मिले दुःखी भया, रति आदिका कारण मिले सुखी 
भया तो सो दुःख-सुखरूप परिणाम हैं, सोई आरत्तंध्यान रोद्रध्प्रान हैं। 
ऐसे भावनितें संवर कंसे होय ? तातें दुःखका कारण मिले दुःखी न 
हाय, सुखका कारण मिले सुद्धो न होय, शेयरूपकरि तिनिका जानन- 
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हारा ही रहे, सोई साँची परीषहका सहता है। 

बहुरि हिसादि सावश्ययोगका त्यागकों चारिन्र माने है। तहीं 
अहाव्रतादिरूप शुभयोगकों उपादेयपनेंकरि ग्रहणरूप माने है। सो 
तत्वाथ्थंसूत्रविषें आस्रव-पदार्थका निरूपण करतें महात्रत अणृश्रत भी 
भाज़वरूप कहे हैं। ये उपादेय कैसे होय ? अर आखव तो बन्धको 
साधक है, चारित्र मोक्षका साधक है वातें महाव्रतादिरूप आलख्रवभा व 
निकों चारित्रपनों सभ्भवे नाहीं, सकल कषायरहित जो उदासीनभाव 
ताहीका नाम चारित्र है। जो चारित्रमोहके देदधाती स्पद्धेकनिके 
उदयतें महामन्द प्रशस्त राग हो है, सो चारित्रका मल है। याकों 
छूटता न जानि याका त्याग न करे है, सावद्ययोगहीका त्याग करे है। 
परन्तु जैसे कोई पुरुष कन्दमूलादि बहुत दोषोक हरितकायका त्याग 
करे है अर केई हरितकायनिको भर्ख है परन्तु ताकों धर्म न माने है। 
तैसें मुनि हिसादि तीन्रकबायरूप भावनिका त्याग करें हैं अर केई 
मन्दकषायरूप महाक्रतादिकों पालें हैं परन्तु ताकों मोक्षमार्ग न 
माने हैं । 

यहां प्रश्न--जो ऐसे है तो चारित्रके तेरह भेवनिवियें महा- 
ब्रतादि कैसे कहै हैं ? 

ताका समाधान--यहु व्यवहारचारित्र कह्मा है। व्यवहार नाभ 
उपचा रका है। सो महाव्रतादिविषें भए ही वीतरागचारित्र हो है। ऐस- 
सम्बन्ध जानि महान्रतादिविषें चारित्रका उपचार किया है। निएचय- 
करि निःकषाय भाव है सोई साँचा चारित्र है। या प्रकार संवरके 
कारणतिकों अन्यथा जानता संवरका सांचा भ्रद्धानी न हो है। 


निरजरा तत्वके श्रद्धानकों भ्रयया्ंता 
बहुरि यहु अनशनादि तपतें निर्जरा माने है। सो गे वल बाहय- 
तप ही तो किए निर्जेरा होय नाहीं। बाह्यतप तो शुद्धोपयोग बधावने 
के अधि कीजिए है। शुद्धोपयोग निजेराका कारण है तातें उपचा रकरि 
तपकों भो निर्जेरका कारण कहया है। जो बाह्य दुःख सहना ही 
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निर्मराका कारण होय तो तिय॑चादि भी भूछ तृषादि रहे हैं । 

तब वह कहै है--वे तो पराधोन रह हैं, स्वाधीनपनें धम्मंबुद्धितें 
उपवासाविरूप तप करे, ताके निर्जरा हो है । 

ताका समाधान--धर्मबुद्धितें बाह्य उपवासादि तो किए, 
बहुरि तहाँ उपयोग अशुभ शुभ शुद्धरूप जैसे परिणम तैसें परिणमों । 
घंनें उपवासादि किएं, घनो निर्जरा होय, थोरे किए थोरी निर्जरा होय 
जो ऐसे नियम ठहरं ती तो उपवासादिकही मुख्य निर्जराका कारण 
ठहर, सो तो बनें नाहीं। परिणाम दुष्ट भए उपवासादिकतें नि्जेरा 
होनी कैसे सम्भवे ? बहुरि जो कहिए--जेता अशुभ शुभ शुद्ध रूप 
उपयोग परिणमे ताके अनुसार बन्ध निजेरा है। तो उपवासादि तप 
मुख्य निर्ज राका कारण कंसें रहया ? अशुभ शुभ परिणाम बन्धके 
कारण ठहरे, शुद्ध परिणाम निर्जेराके कारण ठहरे । 

यहां प्रझन--जो सत्वार्थसूत्रविषें “तपत्षा निर्जरा चर [€-३] 
ऐसा कंसे कह्या है ? 

ताका समाधान--शास्त्रविषे “इच्छा नि रोधस्तपः” ऐसा कहया 
है। इच्छाका रोकना ताका नाम तप है। सो शुभ अशुभ इच्छा मिटे 
उपयोग शुद्ध होय, तहां निर्जरा हो है | तातें तपकरि निर्जरा कही है । 

यहां कोऊ कहै; आह्ारादिरूप अशुभकी तो इच्छा दूरि भए ही 
तप होय परन्तु उपवासादिक वा प्रायश्चित्तादि शुभ कार्य हैं तिनकी 
इच्छा तो रहै ? 

ताका समाधान--जशञानी जननिक उपवासादि की इच्छा नाहीं 
है, एक शुद्धोपयोग की इच्छा है। उपवासादि किए शुद्धोपयोग बच्च है, 
तातें उपवासादि करे हैं। बहुरि जो उपवासादिकतें शरीर वा 
परिणामनिकी शिथिलताकरि शुद्धोपपोग शिथिल होता जानें, तहां 
आहारादिक ग्रहै हैं! जो उपवासादिकहोतें सिद्धि होय, तो अजित- 
ताभादिक तेईस तीर्थंकर दीक्षा लेव दोय उपवास ही कंसें धरते ? 
उनकी तो शक्ति भी बहुत थी। परल्तु जैसें परिणाम भये तेसे बाह्य 
साधनकरि एक वीतराग शुद्धोपपोगका अभ्यास किया | 
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यहां प्रदन--जो ऐसे है तो अनशनादिकको तयसंज्ा केसे भई ? 

ताका समाधान--इनिको बाह्यतप कहै हैं। सो बाहयका अर्थ 
भहुजो बाह्य औरनिकों दीसें यहु तपस्वों है। बहुरि आप तो फल 
जैसा अन्तरंग परिणाम होगा तैसा हो पावेगा । जातें परिणामझून्य 
शरीर की क्रिया फलदाता नाहीं है । 

बहुरि इहां प्ररन--जो शास्त्रविषें तो अकामनिजरा कही है। 
तहां बिना चाहि भूख तृथादि सहे निजंरा हो है तो उपवासादिकरि 
कष्ट सहें कंसे निर्जरा न होय ? 

ताका समाधान--अकामनिजं रावियें भो बाह्य मिमित्त तो 
बिना चाह भूख तृषाका सहना भय्रा है। अर तहां मन्द कप्रायरूप 
भाव होय तो पापकी नि्जरा होय, देवादि पुण्यका बन्ध होय। अर 
जो तीव्रकषाय भए भी कष्ट सहे पुण्यबन्ध होय, तो सब॑ तियंचादिक 
देव ही होंय सो बनें नाहीं। तैसें हो चाहकरि उपवासादि किए तहां 
भूख तृषादि कष्ट सहिए है । सो यहु बाह्य निमित्त है। यहाँ जैसा 
परिणाम होय तैसा फल पावे है। जैसें अन्नको प्राण कहया । बहुरि 
ऐसे बाहयसाधन भए अन्तरंगतपकी वृद्धि हो है तातें उपचारकरि 
इनकों तप कहे हैं | जो बाह्य तप तो करे अर अन्तरंग तप न होय तो 
उपचा रतें भी वाको तपसज्ञा नाहीं। सोई कह्या है-- 

कषायविषयाहारो त्यागो यत्र विधोयते । 

उपवासः स विज्ञेयः शेष लंघनक विदुः ॥ 

जहाँ कंषाय विषय आहारका त्याग कीजिए सो उपवास 
जानना । अवदोषकों श्रीगुरु लंघन कहैँ हैं। 

यहां कहेगा--जो ऐसे है तो हम उपवासादि न करेंगे ? 

ताकों कहिए है--उपदेश तो ऊँचा चढ़नेको दीजिए है। तू 
उलटा नोचा पड़ेगा तो हम कहा करेंगे । जो तू मातादिकतें उपबा- 
सादि करे है तो करि वा मति करै; किछू सिद्धि नाहीं। अर जो धर्मे- 
बुद्धितें आहारादिकका अनुराग छोड़े है, तो जेता राग छूटथा तेता ही 


सातेयाँ सलजिकाई शेंकई 


छूटथा परन्तु इसहीको तप जानि इसतें निजेरामानि सस्तुष्ट मतति 
होहु । बहुरि अन्तरंग तपनिविषें प्रायश्चित, विनय, वैयावृत्य, 
स्वाध्याय, त्याग, ध्यानरूप जो क्रिया ताविषें बाह्य प्रवर्तेन सो बाह्य 
तपवत्‌ ही शानता । जैसे अनशनादि बाह्य छिया हैं, तैसे ए भी बाहा 
क्रिया हैं। तातें प्रायश्चित्तादि बाह्य साधन अन्तरंग तप नाहीं हैं। 
ऐसा बाध्य प्रवर्तन होतें जो अन्तरंग परिणामनिकी शुद्धता होय, ताका 
नाम अन्तरंग तप जानना । तहाँ भी इतना विशेष है, बहुत शुद्धता 
भए छुद्धोपयोगरूप परणति होइ; वहां तो निजेरा ही है, बन्ध नाहीं 
हो है। अर स्तोक शुद्धता भये शुभोपयोगका भी अंश रहै, तो जेठी 
शुद्धता भई ताकरि तो निजंरा है अर जेता शुभ भाव है ताकरि बन्ध् 
है। ऐसा मिश्रभाव युगपत्‌ हो है, तहां बन्ध वा निर्जरा दोऊ हो हैं । 

यहाँ कोऊ कहै-- शुभ भावनिते पापकी निर्जरा हो है, पुण्यका 
बन्ध हो है, शुद्ध भावनितें दोऊनिकी निर्जरा हो है, ऐसा क्यों न 
कहो ? 

ताका उत्तर--मोक्षमार्ग विषें स्थितिका तो घटना सर्वेही प्रकृती- 
निका होय । तहाँ पुण्य पापका विशेष है ही नाहीं। अर अनुभागका 
घटना पुण्यप्रकृतीनिका छशुद्धोपयोगतें भी होता नाहीं। ऊपरि ऊपरि 
पुण्यप्रकृतोनिके अनुभागका तीज्बंध उदय हो है अर पापप्रकृतिके १२- 
माणु पलटि शुभप्रकृतिरूप होंय, ऐसा संक्रमण शुभ व शुद्ध दोऊ भाव 
होतें होय। तातें पूर्वोक्त नियम सम्भव नाहीं | विशृद्धताहीके अनुसारि 
नियम सम्भवे है। देखो, चतुर्थगुणस्थानवाला शास्त्राभ्यास आत्म- 


खितवन।दि कार्य करे, तहाँ भी निर्जरा नाहीं, बंध भी घना होय । अर 
पंचमगुणस्थानवाला विषय सेवनादि कार्यकरे, तहाँ भी वाक॑ गुणश्रेणि- 


निजेरा हुआ करे, बंध भी थोरा होय। बहुरि पंचमग्रणस्थानवाला 
उपवासादि या प्रायश्चित्तादि तप करे, तिस कालवियें भी वाके 
निर्जरा थोरी अर खठागुगस्थानवाला आहार विहारादि किया करे, 
तिस कालविषें भो बाके निजेरा भनी, उसतें भी बंध थोरा होय । 


ई८३ गीक्षमार-प्रकाशैंक 
तातें बाह्य प्रवत्तिके अनुसारि निर्जरा नाहीं है। अंतरंग कषायंक्षक्ति 
घटें विशद्धता भए निज्जरा हो है। सो इसका प्रगट स्वरूप आगे 
निरूपण करेंगे, तहाँ जानना । ऐसे अनशनादि क्रियाकों तपसंज्ञा उप- 
घारतें जाननी । याहीतें इनकों व्यवहार तप कह्या है। व्यवहार उप- 
चारका एक अथ है। बहुरि ऐसा साधनतें जो वीतरागभावरूप विशु- 
द्धता होय सो साँचा तप नित्न॑ंराका कारण जानना । यहाँ दृष्दांत-- 
जैसे घनको वा अन्नकों प्राण कह्या सो धनतें अन्न ल्याय भक्षण किए 
प्राण पोषे जाँय, तातें उपचार करि धन अन्‍्नकों प्राण कह्या । कोई 
इन्द्रियादिक प्राणको न जानें अर इनहीकों प्राण जानि संग्रह करे, तो 
मरणही पाव । तैसें अनशनादिककों वा प्रायद्चित्तादिककों तप कह्मा, 
सो अनशनादि साधनतें प्रायश्चित्तादिरूव प्रवर्ते वीतरागभावरूप सत्य 
तप पोष्या जाय । तातें उपचारकरि अनहानादिककों वा प्रायश्चित्तादि- 
को तप कह्या । कोई वीतरागभावरूप तपकों न जानें अर इनिहीकों 
तप जानि संग्रह करे तो संसारहीमें भ्रमे । बहुत कहा, इतना समझि 
लेना, निरंचय धर्म तो वीतरागभाव है। अन्य नाना विश्लेष बाह्य 
साधन अपेक्षा उपचा रतें किए हैं, तिनकों व्यवहारमात्र धर्मसंज्ञा जाननी 
इस रहस्यकों न जानें, तातें वार्क निज राका भो सांचा श्रद्धान नाहीं है। 
मोक्ष तत्वके श्रद्धानकी भ्रयथार्थंता 

बहुरि सिद्ध होना ताकों मोक्ष माने है। बहुरि जन्म जरा मरण 
रोग क्‍्लेशादि दुःख दूरि भए अनन्तज्ञान करि लोकालोकका जानना 
भया, त्रिलोकपूज्यपना भया, इत्यदि रूपकरि ताकी महिमा जाने है । 
सो सर्व जीवनिक दुःख दूर करनेकी वा शेय जाननेकी वा पृज्य होनेकी 
चाह है। इनिहीके अर्थ मोक्षकी चाह कीनो तो याके और जीवनिका 
शद्धानतें कहा विशेषता शई । 

बहुरि याके ऐसा भी अभिप्राय है--स्वगंविषें सुख है, तिनितें 
अनन्तगुणे मोक्षवि्ें सुख है। सो इस ग्रुणकारवियें स्वर्ग मोक्ष सुंखकी 
एक जाति जाने है। वहाँ स्वरंबिषें तो विषयादि सामग्रीजनित सुश्र 


शांतवां अधिकार रचाई 

हो है, ताकी जाति याकों भासे है अर मोक्षविषें विवयादि सामग्री है 
नाहीं, सो वहांका सुखकोी जाति याको भासे तो नाहों परन्तु स्वयंतें भो 
मोक्षकों उत्तम महानपुरुष कहै हैं, तातें यहु भी उत्तम हो माने है। 
जैसे कोऊ गानका स्वरूप न पहिचाने परन्तु सर्व सभाके सराहैं, तातें 
आप भी सराहै है। तेसे यहु मोक्षको उत्तम मानें हैं। 

यहाँ वह कहै है--झास्त्रविषेंत्री तो इन्द्रादिकतें अनंत गुणा सुख 
'सिद्धनिक प्ररूपे हैं। 

ताका उत्तर--जैसे तोर्थंकरके शरीरकी प्रभाको सुर प्रभातें 
कोटां गुणी कद्ठी तहां तिनकी एक जाति नाहीं। परन्ु लोकविषें सूर्य 
प्रभाकी महिमा है, तातें भी बहुत महिमा जनावनेको उपमालंकार 
कीजिए है । तेसे सिद्ध सुखको इन्द्रादिसुखतें अनन्त गुणा कह्या । तहाँ 
किनकी एक जाति ताहीं । परन्तु लोकविषें इन्द्रादिसुखक्री महिमा है, 
तातें भी बहुत महिमा जनावनेकों उपमालंकार कोजिए है । 

बहुरि प्रशन--जो सिद्ध सुश्व अर इन्द्रादिसुखबकी एक जाति वह 
जाने है, ऐसा निएचय तुम कंसें किया ? 

ताका समाधान--जिस घंसाधनाका फल स्वर्ग माने है, तिस 
घर्मंसाधनहीका फल मोक्ष माने है। कोई जीव इन्द्रादिपद पाजे, कोई 
मोक्ष पावे, तहां तिनि दोऊनिके एक जाति घर्मेंका फल भया मानें। 
ऐसा तो माने जो जाके साधन थोरा हो है सो इन्द्रादिपद पाव है, 
जाक॑ सम्पूर्ण साधन होय सो मोक्ष पावे है परन्तु तहाँ धर्मकी जाति 
एक जाने है। सो जो कारणकी एक जाति जाने, ताकों कार्यकी भी 
एक जातिका श्रद्धान अवश्य होय । जातें कारणविशेष मए ही कायें 
विशेष हो है। तातें हम यहु निदचय किया, वा अभिप्राय विदें 
इन्द्रादिसुख् अर सिद्धसुखकी एक जातिका श्रद्धान है। बहुरि कर्मे- 
बिमित्ततें आत्माके ओपाधिक भाव थे, तिनका अभाव होतें शुद्ध 
स्वभावरूप केवल आत्मा आप भया। जंसें परमाणु स्कंधतें विछूरें 
शुद्ध हो है, तैसें यहु कर्मादिकतें भिन्‍न होय छुद्ध हो है। विशेष 


स्थाई मोम अधिक 
इतना---वह दोऊ अवस्थाविषे दुखी सुओ माहीं, आत्मा अशुद्ध अब- 
स्थाविषे दु थो था, अब ताके अभाव होनेतें निराकुल लक्षण अनंतसु् 
की प्राप्ति भई । बहुरि इन्द्रादिकनिक जो सुख है, सो कपायभावनि- 
करि आकुलता रूप है। सो वह परमायंतें दुःख ही है। तातें वाकी 
याकी एक जाति नाहीं। बहुरि स्वर्गसुखका कारण प्रशस्तराग है, 
मोक्षसुबका कारण वीतरामभाव है, तातें कारणवियें भी विशेष है। 
सो ऐसा भाव याकों भासे नाहीं। तातें मोक्षका भी याके साँचा अद्वान 
नाहीं है ' 

या प्रकार याक॑ सांचा तत्वश्नद्धान नाहीं है। इसही वास्ते समय- 
सारबिषेंक कह्य है--“अभव्यके तत्वश्रद्धान भएं भो मिथ्यादर्शन 
ही रहै है।” वा प्रवचनसा रविषें+ कह्या है--/ आत्मज्ञा नश्न्‍्य तत्वार्थ- 
श्रद्धान कार्येकारो नाहीं ।” बहुरि यहु व्यवहारदृष्टिकरि सम्पण्दर्श नके 
आठ अंग कहे हैं तिनिकों पाले हैं। पच्चोस दोष कहे हैं, तिनिको ट।ले 
है। संवेगादिक गुण कहे हैं, तिनिकों धारे है। परन्तु जेसें बीज बोए 
बिना खेतका सब साधन किए भी अन्न होता नाहीं, तैसें साँचा तत्व- 
श्रद्धान भए बिना सम्यक्त्व होता वाहों | सो पंचास्तिकाय व्याख्याविदें 
जहाँ अन्तविषें व्यवहाराभासवालेका वर्णन किया है, तहां ऐसा हो 
कथन किया है। या प्रकार याक॑ सम्यग्दर्शनके अथि साधन करते भो 
सम्यग्दशेन न हो है । 


सम्यग्ज्ञानके भ्रथि साधनमें अधथायंता 


अब यहु सम्यग्ज्ञानके अधि शास्त्रविषें शास्त्राभ्यास किए सम्य- 
ज्ञान होना कह्मा है, तातें शास्त्राभ्यासविर्ष तत्पर रहै है। तहां 


# सहदृदि य प्ेदि य रोचेदि य तह पुणों य फासेदि । 
घम्म॑ भोगरिमित्तं श दु सो कम्मक्लयणिमित्त ॥ गाया २७४ ।॥| 
+ भतः आत्मश्ानशून्ममागमशान तत्वाय॑श्रद्धान-संवतत्वयोगपश्धमप्य- ' 
किचित्करसेव ॥ सं० टीका प्र० ३े साथा ३६ ॥ 


सातवाँ अधिक ५० 


,_ सीखता, सिल्ावता, याद्र करता, बांचता, पढ़ना आदि क्िंवाविषें तो 
उपभोगको रमावे है परत्तु वाके प्रयोजन ऊपरि दृष्टि भाहीं है। इस 
उपदेशकियें मुझको कार्यकारो कहा, सो अभिव्नाय नाहीं । आप क्षास्त्रा- 
भ्यास्कररि ब्ोरनिको सम्बोधन देनेका अभिप्राय राखे है। घने जोव 
उपदेश मानें तहाँ सन्तुष्ट हो है। सो श्ञानाभ्यास तो आपके अधि 
कोजिए है, प्रसंग पायपरका भी भला होम तो परका शी भला करे। 
बहुरि कोई उपदेश न सुने तो मति सुनो, आप काहेकों विधाद कोजिए। 
शास्त्रार्थंका भाव जानि आपका भला करना। बहुरि शास्त्राभ्यासविधें 
भो केई तो व्याकरण न्याय काव्य आदि शास्त्रनिकों बहुत अभ्यास हैं। 
सो ये तो लोकविषें पंडितता प्रगट करनेके कारण हैं। इन विषें आत्म- 
हित निरूपण तो है नाहीं। इनका तो प्रयोजन इतना ही है, अपनी 
बुद्धि बहुत होय तो थोरा बहुत इनका अभ्याप्तकरि पोछें आत्महितके 
साधक शास्त्र तिनिका अभ्यास करना । जो बुद्धि थो री होय, तो आत्म- 
हितके साधक सुगम शास्त्र तिनहोका अभ्यास करे। ऐसा न करना, 
जो व्याकरणादिकका ही अभ्यास करतें करतें आयु पूरी होय जाय अर 
तत्वज्ञानकी प्राप्ति न बने । 

यहाँ कोऊ कहै--ऐसे है तो व्याकरणादिकका अभ्यास न करना । 
ताकों कहिए है-- 

तिनका अभ्यास बिना महान्‌ ग्रन्थनिका अर्थ खुले नाहीं। तातें 
तिनका भी अभ्यास करना योग्य है। 

बहुरि यहाँ प्रश्न--महान्‌ ग्रन्थ ऐसे क्‍यों किए, जिनका अर्थ 
व्याकरणादि बिना न खुले। भाषाकरि सुगमरूप हितोपदेश क्‍यों न 
लिख्या । उनके किछू प्रयोजन तो या नाहीं ? 

ताका समाधान-भाषाविदें भो प्राकृत संस्कृतादिकके ही शब्द 
हैं परन्तु अपन्ंश लिए हैं। बहुरि देश देश विधे भाषा अन्य अन्य प्रकार 
है सो महंत पुरुष शास्त्रनिविधें अपक्रंश शब्द केसे लिखें। बालक 
तोतला बोली तो बड़े तो न बोलें। बहुरि एकदेशकी भाषारूप शास्त्र 
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दूसरे देशविषें जाय तो तहां ताका अर्थ कंसें भास। तातें प्राकृत 
संस्कृतादि शुद्ध शन्दरूप ग्रल्थ जोड़े । बहुरि व्याकरण बिना ध्ब्दका: 
अर्थ ययावत्‌ न भासे । न्याय बिना लक्षण परीक्षा आदि यधावत्‌ न 
होय सके । इत्यादि वचनद्वारि वस्तुका स्वरूप निर्णय व्याकरणादि' 
बिना तोके न होता जानि तिनकी आसम्नाय अनुसार कथन किया । 
भाषाविषें भी तिनकी थोरी बहुत आम्नाय आए ही उपदेश होय सके 
है। तिनकी बहुत आस्नायतें नीकें निर्णय होय सर्क है । 

बहुरि जो कहोगे-ऐसे है, तो अब भाषारूप ग्रन्थ काहेकों 
बनाइए है । 

ताका समाधान--कालदोषतें जोवनिकी मंद बुद्धि जानमि केई 
जोवनिकें जेता ज्ञान होगा तेता ही होगा, ऐसा अभिप्राय बिचारि 
भाषाग्रन्य कीजिए है । सो जे जीव व्याकरणादिका अभ्यास न कि 
सक॑, तिनकों ऐसे ग्रन्थनिकरि ही अभ्यास करना। बहुरि जे जीव 
शब्दनिको नाना युक्त लिएं अर्थ करनेकों ही व्याकरण अवगाह हैं, 
वादादिकरि महन्त होनेकों न्याय अवगाहेैं हैं, चतुरपना प्रगट करनेके 
अधि काव्य अवगाहैं हैं, इत्यादि लोकिक प्रयोजन लिएं इनिका 
अभ्यास करें हैं ते धर्मात्मा नाहों। बनें जेता थोरा बहुत अभ्यास 
इनका करि आत्महितके अथि तत्वादिकका निर्णय करे हैं, सोई 
धर्मात्मा पष्डित जानना । 

बहुरि केई जीव पुण्य पापादिक फलके निरूपक पुराणादि शास्त्र 
वा पुण्य पापक्रियाके निरूपक आचारादि शास्त्र वा गुणस्थान मार्गणा 
कर्मप्रकृति त्रिलोकादिकके निरूपक करणानुयोगके क्षासत्र तिनका 
अम्यास करे हैं। सो जो इनिका प्रयोजन आप न विचा रे, तब तो 
सुवाकासा ही पढ़ना भय। | बहुरि जो इनका प्रयोजन विचार है तहां 
पापकों बुरा जानना, पुण्यकों भला जानता, गुणस्थानादविकका स्वरूप 
जानि लेना, इनका अभ्यास करेंगे तितना हमारा भला है, इत्यादि 
प्रयोजन विच्ारधा सो इसतें इतना तो होसोी--नरकादिक व होसी, 


| सातवाँ शिकार - रेथक 
स्वयर्दिक होसी परन्सु मोक्षमार्येको तो प्राष्ति होय नाहीं। पहले 
साँचा तत्वज्ञान होय, तहाँ पोछें पृष्यपापका फलकों संसार जानें, 
शुद्धोपयोगतें मोक्ष मानें, गुभस्थानादिरूप जीवका व्यवहार मनिरूपण 
जानें, इत्यादि जेताका तैसा श्रद्धान करता सनन्‍्ता इनिका अभ्यास करे. 
तो सम्यस्झान होय । सो तत्वश्ञानकों कारण अध्यात्मरूप द्रव्यानुयोयके 
शास्त्र हैं। बहुरि केई जीव तिन शास्त्रनिका भी अभ्यास करें हैं। 
परन्तु जहां जैसे लिख्या है, तैसें अप निर्णय करि आपकों आपरूप, 
परकों. पररूप, आख्रवादिककों आस्रवादिरूप न श्रद्धान करें हैं। 
मुखतें तो यथावत्‌ निरूपण ऐसा भी करें, जाके उपदेश्तें ओर जीव 
सम्यग्दृष्टी होय जांय | परन्तु जैसें लड़का स्त्रीका स्वांगकरि ऐसा 
गान-करे, जाकों सुनतें अन्य पुरुष स्त्री कामरूप होय जांय परन्तु वह 
जैसें सोख्या तंसें कहै है, वाकों किछ भाव भासे नाहीं, तातें आप 
कामासक्त न हो है। तैसें यहु जैसे लिख्या तैसें उपदेश दे परन्तु आप 
अनुभद नाहीं करे है। जो आपके श्रद्धान भया होता तो और तत्वका' 
अंश और तत्वविषे न मिलावता । सो याक॑ थल नाहीं, तातें सम्य- 
ग्लान होता नाहीं । ऐसे यहु ग्यारह अंगपयँत पढ़े तो भी सिद्धि होती 
नाहीं। सो समयसारादिविषें भिथ्यादुष्टीके ग्यारह अंगनिका ज्ञान 
होना लिख्या है । 
यहाँ कोऊ कहै--ज्ञान तो इतना द्वो है परन्तु जेसे अभव्यसेनके 
श्रद्धानरहित शान भया, तैसें हो है ? 
ताका समाधान--बहू तो पापी था, जाक॑ हिंसा दिकी प्रवृत्तिका 
भय नाहीं । परन्तु जो जीव ग्रेवेथिक आदिविषें जाय है, ताक ऐसा , 
ज्ञान हो है सो तो श्रद्धानरहित नाहीं; वाके तो ऐसा ही श्रद्धान है, ए 
ग्रन्थ साँचे हैं परत्तु तखश्रद्धान सांचा न भया। समयसा रविषें* एकही 
$ मोक्ख असट॒हन्तो अभवियसत्ती दु जो अधीएज्ज | 
पाठो ण करेदि शुर्ण असहृहंतस्स णाणं तु ॥ गाया २७४ ॥ 
मोक्षंदि न तावदभव्ट: श्रद्धते शुद्धशानमयात्मज्ञानशुन्यत्वात्‌ । तत्ो 
झानसपि सासो अरज्ञतते। शानसअहृधानश्वाचाराद्रेकादशांग' श्रुतमधीवानो5$पि 
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जीवके धम्मंका श्रद्धात, एकदर्शांगका ज्ञान, महाव्रतादिकका पालना 
सिलया है। प्रवचनसारविष $ ऐसा लिख्या है--आयमश्ञान ऐसा चया 
जाकरि स्वपदार्थ निको हस्तामलकवत्‌ जातें है। यह भी आने है, 
इसका जागनहारा मैं हुं। परन्तु मैं शानस्वरूप हूँ, ऐसा आपकों 
परद्रब्यतें भिन्‍न केवल चंतन्यद्रव्य नाहीं अनुभव है। तातें आत्मज्ञान- 
हानय आगमज्ञान भी कार्यकारी नाहीं। या प्रकार सम्यरक्नके अधि 
जैनवास्त्रनिका अभ्यास करे है, तो भी याक॑ सम्यरज्ञान साहीं । 


सम्यक चा रिश्रके श्रथि साधनमें भ्रययायंता 

बहुरि इनके सम्यक्वारित्रके अधि क॑सें प्रवृत्ति है सो कहिए 
है--बाह्ाक्रिया ऊपरि तो इनके दृष्टि है अर परिणाम सुधरने बिग्र- 
रनेका विचार नाहीं । बहुरि जो परिणामतनिका भो विचार होय, तो 
जेसा अपना परिणामनिकी परम्परा विचारें अभिप्रायविर्षे जो वासना 
है, ताकों न विचारे है। अर फल लाये है सो अभिप्राय विषें वासना है 
ताका लागे है। सो इसका विश्वेष व्याब्यान आगे करेंगे, तहाँ स्वरूप 
नीके भासेगा । ऐसो पहिचान बिता बाह्य आयारणका ही उद्यम है। 


तहां केई जीव तो कुलक्रमकरि वा देखांदेखी वा क्रोध मान 
माया लोभादिकत आचरण आचरे हैं। सो इनके तो धर्मेबुद्धि ही नाहीं, 
सम्यक्चा रित्र कहाँतें होय | ये जोव कोई तो भोले हैं वा कषायो हैं, 
सो अशानभाव वा कषाय होतें सम्पक्चारित्र होता नाहीं । बहुरि केई 
जीव ऐसा मानें हैं, जो जाननेमें कहा है (अर माननेमें कहा है) किछ्छू 


धाााााभाााणााणााणााााााभााआााााााााभ आस सअइ अल कमइबननलललल न बल वलकलककल कब 
शुताध्ययनगुणाभावान्न शानी स्थातू । स किल गुण:श्रुताध्ययनस्य यद्धिविक्त 
वस्तुभूतज्ञानमवात्मश्ञानं, तच्य विविक्तवस्तुभूत॑ ज्ञानमश्नहधानस्थाभव्यस्व 
श्रुताध्ययमेन न विधातूं शक्येत ततस्तस्य तद्गुणाभाव:। ततश्च शानअरद्धाना- 
भावात्‌ सोध्शानीति प्रतिनियत: । 


के परमाणुप्रमाणं वा मुच्छा देहादिएसु जस्स पुणो । 
विज्जदि जदि तो सिद्धि म लदृदि सब्दाभमध विरो ॥ ज० है माया ३६ 


कंरेगा तो फल लागेगा। ऐसे विचारिं ब्रत तप आदि जियाहीके ज्यभी 
रहे हैं धर तत्वश्लानका उपाय न करे हैं। सो - तत्वशञान बिना भरहा* 
ब्रतादिशा, आचरण भी मिथ्याचारित्र ही नाम पाये है.। अर तत्वज्ञांय 
भए किछ भी ब्रतादिक नाहीं हैं, तो भी अरसंयतसम्परदुष्टी नाम पाये 
है । वातें पहलें तत्वशानका उपाय करना, पीछे कवाय षटावनेकों 
बाह्य साधन करना । सो ही योगोसादेवकृत आवकाचारवियें कहा 

“दंत्णभूमिहं बाहिरा जिय वयरक्‍्ल रा हुंति' 

याका अर्थ--यहु सम्यर्दशेंनभ्मिका बिना है जीव ब्रतरूपी 
वक्ष न होय । बहुरि जिन जोवनिक तत्वज्ञान नाहीं, ते यथार्थ आच- 
रण न आधरें हैं। सोई विशेष दिखाइए है-- 

केई जीव पहले तो बड़ी प्रतिज्ञा घरि बैठे अर अन्तरंग विषय 
कषायवासना मिटी नाहीं । तब जैसें तेसें प्रतिशा पूरी किया भाहै, 
तहां तिस प्रतिज्ञाकरि परिणाम दुःखी हो हैं। जसे बहुत उपवासकररि 
बेठं, पीछ पोड़ातें दुःखी हुवा रोगीवत्‌ काल गमावे, घमंसाधन न करे। 
सो पहले ही सधतो जानिए तितनी ही प्रतिज्ञा क्यों न लीजिए। दु.खो 
होनेमें आतंक््यान हो य, ताका फल भला केसे सागेगा। अथवा उस 
प्रतिज्ञाका दुःख न सह्या जाय, तब ताकी एवज विषय पोषनेकों अन्य 
उपाय करे। जैसे तृषा लागे तब पानो तो न पोवे अर अन्य छोतल 
उपचार अनेक प्रकार करे वा घृत तो छोड़े अर अन्य स्निग्ध वस्तुकों 
उपायकरि भर्रे । ऐसें ही अन्य जानना । सो परीषह न सही जाय थी, 
विषयवासना ते छूटे थी, तो ऐसी प्रतिज्ञा काहेकों करी । सुगम विषय 
छोड़ि पोछें विषम विषयनिका उपाय करना पड़े, ऐसा कार्य काहेकों 
कीजिए । यहां तो उलटा रागभाव तीव्र हो है अथवा प्रतिशाविषें 
दुःख होय तब परिणातर लगावनेकों कोई आलम्बन विचारे। जेैसें 
उपवासकरि परोछें क्रोड़ा करें। केई पापो जूबा आदि कुविसनवियें लगे 
हैं अथवा सोय रहा भाहैं। यहु जानें, किश्ली प्रकारकरि काल पूरा 


३६० मोकामार्न-प्रशाशस 
कश्या । ऐसे हो अन्य प्रतिज्ञाविषें जानना । अथवा केई पापी ऐसे भी 
हैं, पहले प्रतिज्ञा करें, पीछे तिसतें दुःली होंग तब प्रतिशा छोड़ि दें। 
प्रतिज्ञा लेता छोड़ना तिनके व्यालमात्र है। सो प्रतिशा भंग करनेका 
महापाप है। इसतें तो प्रतिशा न लेनी ही भली है। या प्रकार पहलें 
लो विविचार होय प्रतिशा करें, पीछे ऐसी दक्शा होय । सो जेनघममविषें 
प्रतिज्ञा न लेनेका दण्ड तो है नाहीं। जेनघधर्मंविषें तो यहु उपदेश है, 
पहलें तो तत्वज्ञानी होय । पोछें जाका त्याग करे, ताका दोष पहि- 
चानें। त्याग किए गुण होय, ताकों जातें। बहुरि अपने परिणामतिको 
ठीक करे। वर्तमान परिणामनिहीके भरोसे प्रतिज्ञान करि बेठे। 
आगामी निर्वाह होता जानें, तो प्रतिज्ञा करे । बहुरि शरीरको शक्ति 
वा द्रव्य क्षेत्र काल भावादिकका विचार करे। ऐसें विचारि पीछे 
प्रतिज्ञा करनो, सो भी ऐंसी करनी, जिस प्रतिज्ञातें निरादरपना न 
होय, परिणाम चढ़ते रहैँ । ऐसो जेनधर्मकी आम्नाय है । 

यहाँ कोऊ कहै--चांडालादिकों नें प्रतिज्ञा करी, तिनके इतना 
विचार कहाँ हो है । 

ताका समाधान--मररणपयेनन्‍्त कष्ट होय तो होहु परन्तु प्रतिज्ञा 
न छोड़नी, ऐसा विचारिकरि प्रतिज्ञा करे हैं, प्रतिज्ञाविषें निरादरपना 
नाहीं । अर सम्यर्दृष्टी प्रतिज्ञा करे है, सो तत्बज्ञानादिपूर्वक ही करें 
हैं। बहुरि जिनके अंतरंग विरक्तता न भई अर बाह्य प्रतिज्ञा धरें हैं, 
ते प्रतिज्ञाके पहलें वा पोछें जाकी प्रतिज्ञा करें, ताविषें अति आसक्त 
होय लागे हैं। जैसे उपवास के घारने पारने भोजनविषें अति लोभी 
होय गरिष्ठादि भोजन करें, शोध्रता घनी करें। सो जैसे जलको मूंदि 
राख्या था, छूटया तब हो बहुत प्रवाह चलने लागा । तैसें प्रतिश्ञाकरि 
विषय प्रवत्ति मूंदि, अंतरंग आसक्तता बधती गईं। भ्रतिज्ञा पूरी होतें 
ही अत्यन्त विषयप्रवृत्ति होनें लागी। सो प्रतिज्ञाका कालविषें विषय- 
वासना मिटो नाहीं। आगे पोछे ताकी एक्ज अधिक राग किया, तो 
फु्त तो रागभाव मिटें होगा । तातें जेती विरक्तता भई होय, तिठनी 


शातथाँ प्रंविकार रेढरे 


ही प्रतिज्ञा करती । महासुनि भी थोरो प्रतिज्ञा करें, पोछे आाहारादि- 
विषें उछटि करें। अर बड़ो प्रतिशा करे हैं, सो अपनी दाकित देखकरि 
करें हैं। जेसे परिणाम बढ़ते रहें सो करें हैं, प्रमाद भी न होय अर 
आकुलता भी न उपजे । ऐसी प्रवृत्ति कार्यकारी जानती । 


बहुरि जिनके धर्म ऊपरि दृष्टि नाहीं, ते कबहूं तो बड़ा धर्म 
आचरें, कबहूं अधिक स्वच्छन्द होय प्रवत्तें। जेसें कोई धर्म पर्वविषें तो 
बहुत उपवासादि करें, कोई धर्मप्व विष बारम्बार भोजनादि करें। सो 
धर्म बुद्धि होय तो यथायोग्य सर्व धर्मपर्वनिषिें यथायोग्य संयमादि 
धरें। बहुरि कबहुं तो कोई धर्मंकाययंवि्षें बहुत धन खरचें, कबहूं कोई 
धर्बेकायय आनि प्राप्त भया होय, तो भो तहाँ थो रा भी धन न खरणखें । 
सो घमंबुद्धि होय, तो यथाशक्ति यथायोग्य स्व हो धर्मकार्यनिविषें 
धन खरच्या करे । ऐसे ही अन्य जानना । 


बहुरि जिनके साँचा धमंसाधन नाहीं, ते कोई क्रिया तो बहुत 
बड़ो अंगीकार करें अर कोई हीनक्रिया किया करें। जेसे धनादिकका 
तो त्याग किया अर चोखा भोजन चोखा वस्त्र इत्यादि विधयनिविषें 
विज्येष प्रवर्ते । बहुर्दि कोई जामा पहना, स्त्रीसेवन करना, इत्यादि 
कार्यनिका तो त्यागकरि धर्मात्मापना प्रगट करें अर पीछे बोटे 
व्यापारादि कार्य कर, लोकनिश पापक्रियाविषें प्रवर्तें; ऐसे ही कोई 
क्रिया अति ऊंची, कोई क्रिया अति नीचो करें। तहाँ लोकनिद्व होम 
धर्मंकी हास्य कराबें। देखो अमुक धर्मात्मा ऐसे कार्य करे हैं। जैसे 
कोई पुरुष एक वस्त्र तो अति उत्तम पहरे, एक वस्त्र अति होन पहरै 
तो हास्य हो होय । तैसें यहु हास्य पावे है। सांचा धर्मंकी तो यहू 
आम्नाय है, जेता अपना रागादि दूर भया होय, ताके अनुसार जिस 
पदविषें जो धर्मक्रिया सम्भव, सो सर्व अंगीकार करे। जो थोरा 
रागादि मिट्या होब तो नीचा ही पदवियें प्रवरत्ते परन्तु ऊंचा पद 
प्राय नोची किया न करे । 


श्श्र पौकाभारं-प्रकाधक 


यहाँ पदन--जो स्त्रोतेवनादिकका त्याग ऊपरकी प्रतिमाविे 
कहा है, सो नीचलो अवस्थावाला तिनिका त्याग करे कि न करे । 

ताका समाधान--सर्वथा तिनका त्याग नोचली अवस्थावाला 
कर सकता नाहीं। कोई दोष लागे है, तातें ऊपरको प्रतिमा विषें त्याग 
कह्या है! नोचली अवस्थाविष जिस श्रकार त्याग सम्भवे, त॑सा नोचली 
अवस्थावाला भो कर। परन्तु जिस नीचलो अवस्थाविषे जो कार्य 
सम्भवे ही नाहीं ताका करना तो कषायभावनिहीतें दो है, जैसे कोऊ 
सप्तव्यसन सेवे, स्वस्त्रो त्याग करे, तो कैसे बने ? यद्यपि स्वस्त्रीका 
त्याग करना धर्म है, तथापि पहलें सप्तव्यसनका त्याग होय, तब ही 
स्वस्त्रीका त्याग करना योग्य है ' ऐसे ही अन्य जाननें। 

बहुरि सर्व प्रकार धर्मकों न जानें, ऐस। जोव कोई धर्मका अंगकों 
मुख्यकरि अन्य धर्मनिकों गोण करे है। जैसे केई जोव दयाधमंको मुख्य 
करि पुजा प्रभावनादि कार्यंकों उथापें हैं, केई पूजा प्रभावनादि धर्मंकों 
मुख्यकरि हिसादिक का भ्रय न राखें हैं, केई तपको मुख्यताकरि आत्तें 
ध्यानादिकरिकें भो उपवासादि करें वा आपकों तपस्वी मानि नि:शंक 
क्रोधादि करें, केई दानकी मुख्यता करि बहुत पाप करिके भी धन उप- 
जाय दान दे हैं, केई आरम्भ त्यागकी मुख्यताकरि याचना आदि करें 
हैं* [केईजोव हिंसा मुख्यकरि स्तानशौचा दि नाहीं करे हैं वा लौकिक 
कायंअःए धरम छोड़ि तहाँ लगि जाँय इत्यादि करे हैं।] इत्यादि प्रकार 
करि कोई धर्मकों मुख्यकरि अन्य धर्मकों न गिने हैं वा वाके आसरें 
प्राप भ्रचारें हैं। सो जैसे अविवेकी व्यापारीकों कोई व्यापारका नफेके 
अर्थ बे प्रकारकरि बहुत टोटा पाड़े तेसें यहु कायं भया । चाहिए 
तो ऐसे, जैसे व्यापारोका प्रयोजन नफा है, स्व विचारकरि जैसे नफा 





+ यहां खरड़ा प्रति में अन्य कुछ और लिखने के लि। संकेत 
यह संकेत तिम्त प्रकर है :-. कप 


'इहां स्तानादि शौच धर्म का कथन तथा लोकिक कार्य आए 
घर्म छोड़े 
तरहां लगि जाय है, तिनिका कथन लिखना है, किन्तु पं० जी लिख नहीं पाए ।”' 


सांकयाँ अधिकार... रंथई: 


धना होय तैसें करे। तैसें ज्ञानीका प्रयोगन दोतरागभाव है। सर्व 
विचारकरि जेसें वोतरागभाव घना होय तेसे करे। जातें मूलधर्म 
वोतरागभाव है। याही प्रकार अविवेकी जीव अन्यथा धर्म अंगीकार 
कर हैं, तिनके तो सम्यकथारित्रका आभास भी न होय । 


बहुरि केई जीव अशुव्रत महाव्रतादि रूप यवार्थ आचरण करे 
हैं। यहुरि आचरणके अनुसार हो प्ररिणाम हैं। कोई साया लोभा- 
दिकका अभिप्राय ताहीं हैं। इनिकों धर्म जानि भोक्षके अथि इसिका 
साधन करे हैं। कोई स्वर्यादिक भोगनिकी भी इच्छा न राखें हैं परन्तु 
तस्‍्वज्ञान पहलें न भया, तातें आप तो जानें मैं मोक्षका साधन कह 
हूँ अर मोक्षका साधन जो है ताकों जाने भी नाहीं । केवल स्वर्थादिक- 
हीका साधन करें। सो मिश्रीकों अमृतका युजश़ तो न होय। आपकी 
प्रतीतिके अनुसार फल होता नाहीं । फल जैसा साधन करे, तेसा ही 
लागे है | शास्त्रवि्षें ऐसा कहया है--चारित्रविषें 'सम्यक' पद है, 
सो अज्ञानपूर्वेक आचरणकी निवत्तिके अथि है। तातें पहलें तस्वज्ञान 
होय, तहाँ पीछें चारित्र होय सो सम्यक्चारित्र नाम पार है। जेंखें 
कोई खेंतीवाला बीज तो बोधे नाहीं अर अन्य साधन करें तो अन्न- 
प्राप्ति कैसे होय । घास फूस ही होय । तैसें अज्ञानी तत्वज्ञानका तो 
अभ्यास करे नाहीं अर अन्य साधन करे तो मोक्षश्राप्ति केसे होय, 
देवपदादिक ही होय । तहाँ केई जीव तो ऐसे हैं, तत्वादिकका नीकें 
नाम भो न जानें, केवल ब्रतादिकवियें ही प्रवर्तें हैं। केई जब ऐसे हैं, 
पू्योंकस प्रकार सम्यस्दशेन ज्ञानका अयथार्थ साधनकरि ब्रतादि विदें 
प्रवत्तें हैं। सो यद्वपि ब्रतादिक यथार्थ आचरें तथापि यथार्थ श्रद्धांस 
शान बिना सर्व आचरण भिथ्याचारित्र ही है। सोई समयसार्कः 
कलणाविवें कह्या है-- 


क्लिश्यस्तां स्ववमेव दुष्करतरंमोक्षोस्सुलें: कर्म: 
. .. क्लिहयस्ता स्तर परे महाव्ततपोसारेश भग्नाध्चिरम्‌ | 


२६४ मोकभार्ण-काशक 

साक्षास्मोक्षदद निरामयपदं संवेज्यमानं रुवय॑ 

ज्ञानं ज्ञानगुरं विना कथमपि प्राप्तु क्षमन्ते न हिं॥ 

--निर्ज राधिकार ॥।१४२॥ 

याका अर्थ--मोक्षतें परांमुख ऐसे अतिदुस्तर पंचारिन तपनादि 
कार्य तिनकरि आपहो क्लेक्ष करे है तो करो । बहुरि अन्य केई जीव 
महाव्रत अर तपका भारकरि चिरकालपर्यन्त क्षीण होते क्लेश करे हैं 
तो करो । परन्तु यहु साक्षात्‌ मोक्षस्वरूप सर्वरोगरहित पद जो आपै 
आप अनुभवमें आवे, ऐस! ज्ञान स्वभाव सो तो ज्ञानगुण बिना अस्य 
कोई भो प्रकारकरि पावनेकों समर्थ नाहीं है। बहुरि पंचास्तिकायविदें 
जहां अंतविषें व्यवहाराभास वालेका कथन किया है तहाँ तेरह प्रकार 
भारित्र होतें भो ताका मोक्षमागं विष निषेघ किया है। बहुरि प्रव्न- 
सारविषें आत्मज्ञानशून्य संयमभाव अकार्यकारी कहया है। बहुरि 
इनही ग्रन्थनिविषे वा अन्य परमात्मप्रकाशादि शास्त्रनिविषें इस 
प्रयोजन लिए जहां तहाँ निरूपण है। तातें पहले तत्वज्ञान भए ही 
आचरण कार्यकारी है। 

यहाँ कोऊ जानेगा, बाह्य तो अणुत्रत महाब्रतादि साथें हैं, 
अंतरंग परिणाम नाहों वा स्वर्गादिकको बांछाकरि साध हैं, सो ऐसे 
साधे तो पापबन्ध होय । द्रव्यलिगी मुनि ऊपरिम ग्रैवेयकपर्यन्त जाय 
है। परावतेनिविषे इकतीस सागर पर्यन्त देवायुकी प्राप्ति अनन्तबार 
होनी लिखी है। सो ऐसे ऊंचेपद तो तब हो पावे जब अन्तरंग परि- 
णामपूर्षक महाश्वत पाले, महामन्दकषायी होय, इस लोक परलोकके 
सोगादिककी चाह न होय, केवल धम्मंबुद्धितें मोक्ाभिलाषी हुवा साधन 
हर लक 3430 ही मगापती ३ माही इक बह 

सम्यदृष्टीकों भासे है। अब इनके धमंसाधन कैसे 
तामें अन्यथापनों कंसें सो कहिए हैं- ५५५७४ 
ब्रव्य लिगो के धर्म साधन में अ्रन्यथापना 
प्रथम तो संसारविषे नरकादिकका दुःख जाति वा स्वर्गादिवियें 
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भी जन्म मरणाविकका दुःख जानि संसारतें उदास होय मोक्षकों चाह 
हैं। सो इन दुःबनिकों तो दुःख सब ही जाने हैं। इन्द्र अहबिन्द्रादिक 
विशयानुशागते इन्द्रियअतित सुल भोगवें हैं ताकों भी दुःछल जाबि 
मिराकुल सु्ध अवस्थाको पहचानि मोक्ष चाहूँ हैं, सोई सम्यर्दुब्टि 
जानना । बहुरि विवयसुखादिकुका फल नरकादिक है, शरीर अक्षुक्ति 
विनाक्षीक है--पोषने योग्य नाहीं, कुटुम्बादिक स्वार्थके सगे हैं, इत्यादि 
परद्रव्यनिका दोष विचारि तिनिका तो त्याय कर है। ब्रतादिकका 
फल स्वग्रंमोक्ष है, तपश्चरणादि पवित्र अविनाश्ञी फलके दाताहूँ, तिन-« 
करि शरीर सोखने योग्य है, देव गुरु शास्त्रादि द्वितकारी हैं, इत्यादि 
परद्रव्यनिका गुण विचारि तिनहीकों अगरीकार कर है। हत्यादि 
प्रकारकारि कोई परद्रव्यको बुरा जानि अनिष्ट श्रद्ध है, कोई परद्रव्य 
को भला जानि इष्ट शरद्धे है। सो परद्रव्यविषें दृष्ट अनिष्टकृप श्रद्धान 
सो भिथ्या है| बहुरि इसही श्रद्धानतें याक॑ उदासोनता भी इंषबुद्धि 
रूप हो है। जातें काहुकों बुरा जानना, ताह्दीका नाम द्वेष है । 

कोऊ कहेगा, सम्यरदृष्टी भी तो बुरा जानि परद्रथ्यकों 
त्याग है । 

ताका समाधान--सम्यग्दृष्टी परद्रव्यनिकों बुरा न जाने है। 
अपना रागभावकों बुरा जाने है। आप रागभावकों छोर, तातें ताका 
कारणका भी त्याग हो हैं। वस्तु विचार कोई परद्रव्य तो बुरा भला 
है नाहीं । 

कोऊ कहेगा, निर्मित्तमात्र तो है। 

ताका उत्तर--परद्रव्य जोरावरी तो कोई बिगारता नाहीं + 
अपते भाव बिगरें तब वह भी बाह्मनिभित्त है। बहुरि वाका निभित्त 
विना भी भाव बियरें हैं। तातें नियसरूप निमित्त भी नाहीं। ऐख़ें 
परद्रण्यका तो दोष देखना भिथ्याभाव है । रागादिभाव ही बुरे हैं सा 
याक॑ ऐसी समझि नाहीं । यहु परद्वव्यनिका दोष देखि तिनवियेंद्ेष- 
हूप उदासीनता करे है। श्वांचो उदासीतता तो ताका नाम है, कोई 
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ही द्रब्यका बोष वा ग्रुण न भासे, तातें काहुकों बुरा भला न बनें । 
आपकों आप जाने, परकों पर जाने, परतें किछ भी प्रयोजन मेरा नाहीं 
ऐसा मानि साक्षीभूत रहे। सो ऐसी उदासीनता ज्ञानीहीक॑ होब। 
बहुरि यह उदासीन होय शास्त्रविषें व्यवहारचारित्र अगुश्नत भहावत- 
रूप कहा है ताकों अंगीकार कर॑ है, एकदेश हिसादि पापकों छांड़े 
है, तिनकी जायगा अहिसादि पुण्यरूप कार्य॑निषें प्रवत्तें है। बहुरि 
जैसे पर्यायाश्रित पापकार्यनिविषे कर्तापना अपना मानें था तैसें ही 
और पयययाश्रित पुण्यकायनिविषें कर्तायउना अपना मानने लागा, ऐसे 
पर्यायाश्रित कार्यनिविषें जहंबुद्धि माननेकी समानता भई। अजूँसें मैं 
जीव माह हूं, मैं परिग्रहधारी हूं, इत्यादिर्पमानि थी, तलैसें ही मैं 
जोवनिकी रक्षा कहू हूं, मैं नग्न परिग्रह रहित हूं, ऐसी मानि भई । 
सो पर्यायाश्रित कार्यविषें अहंबुद्धि सो ही मिथ्यादृष्टि है। सोई समय ' 
सारवियें कह्या है-- 
ये तु करत्तारिमात्मानं पश्यन्ति तमसातताः । 
सामान्यजनवत्तेषां न मोक्षोपि सुमुक्षुतां ॥१॥॥ 
(सर्वे वि० अधिकार १६६) 
याका अर्थं--जे जीव मिथ्या अन्धकारव्याप्त होते संते आपकों 
पर्यायाश्वित क्रियाका कर्त्ता माने हैं, ते जोब मोक्षा भिलाषी हैं, तोऊ 
तिनके जंसें अन्यमती सामान्य मनुष्यनिक मोक्ष न होय तैसें मोक्ष न 
हो है। जातें कर्तापनाका श्रद्धानक्षों समानता है। बहुरि ऐसे आप 
कर्ता होय श्रावकधर्म वा सुनिधर्मको क्रियाविषें मन वचन कायकी 
प्रवृति निरन्तर राखे हैं। जैसें उत्त क्रियानिविषें भंग न होय तैसें 
प्रवर्तें हैं। सो ऐसे भाव तो सराग हैं। चारित्र है सो वीतरागभावरूप 
है। तातें ऐसे साधनकों मोक्षमार्ग मानना मिथ्याबृद्धि है। 
यहां प्रशन--जों सराग वीतराग भेदकरि दोय प्रकार चारित 
कहया हैं सो कैसे हैं ? 
ताका उत्तर--जैसे तन्दुल दोय प्रकारके हैं -एक तुषसहित हैं 
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एक तुबरहित हैं, सहां ऐसा जानना--तुष है सो तन्दुलका स्वकृप नाई, 
तन्दुलबियें दोष है। अर कोई स्थाना तुबसदह्दित तन्दुलका संग्रह करे 
था, ताकों देखि कोई भोला तुषनिहीकों तत्दुल मानि संग्रह करे तो 
बुथा खेद खिन्‍्त ही होय । तैसें चारित्र दोय प्रकारका हैं--एक सराबम 
है एक वोतराग है। तहां ऐसा आनना--राग है सो भारितका स्वरूप 
नाहीं, चारित्रतिषें दोष है। अर केई ज्ञानी प्रशस्तरागसहित चारिय 
धरे हैं, तिनकों देखि कोई अज्ञानों प्रशस्तरागहोकों चारित्र मानि संग्रह 
करें तो वुथा खेदखिन्त ही होय । 


यहां कोऊ कहेगा--पापक्रिया करतें तीव्र रागादिक होते ये, अब 
इनि क्रियानिकों करते मंदराग भया। तातें जेता अंश रागभाव 
घटा, तितना अश तो चारित्र कहो । जेता अश राग रहया, तेता 
अंश राग कहो। ऐसे याक सरागचारित्र सम्भव है। 


ताका समाधान--जो तत्त्वज्ञानपुर्वक ऐसे होय तो कहो हो तैसें 
ही है। तत्वज्ञान बिना उत्कृष्ट आचरण होतें भी असंयम ही नाम 
पावे है। जातें रागभाव करनेकां अभिप्राय नाहीं मिटे है। सोई 
दिखाइए है-- 


द्रव्य लिगो के भप्रभिप्राय में श्रयधार्थता 


द्रव्यलिगी मुनि राज्यादिकको छोड़ि निग्रेन्थ हो है, अठाईस मुल 
गुणनिकों पाले है, उग्रोग्र अवशनादि घना तप करे है, क्षुधादिक 
बाईस परोषह सहै है, शरोरका खंड खंड भए भी व्यग्र न हो ६, ब्रत 
अंगंके कारण अनेक मिलें तो भी दृढ़ रहै है, कोई सेती क्रोध न करे है, 
ऐसा साधनका मान न करे है, ऐसे साघनविषें कोई कपटाई नाहीं है, 
इस साधनकरि इस लोक परलोकके विषय सुखकों न चाहै है, ?सी 
याकी दशा भई है। जो ऐसी दक्षा न होय तो ग्रेवेयकर्पयन्त कंसें पहुंचे 
परन्तु यांकों मिथ्यादुष्टि असंयमी ही शास्त्रविषें कहया । सो ताका 
कारण बहु है--याक॑ तत्वनिका भ्रद्धान शान सांचा भगा नाहीं। पूर्व 
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वर्णन किया, तैसें तत्वनिका श्रद्धान ज्ञान भया है। तिसही अध्िप्रातलें 
सब साधन करे है। सो इन साधननिका अभिप्रायकी परुमपराकों 
विचारें कपायनिका अभिप्राय आवे है| कंसे ? सो सुनहु--यहु पापका 
कारण रागादिककों तो हेय जानि छोरे है परन्तु पुण्यका कारण 
प्रशस्तरागकों उपादेय माने है। ताके बंधनेका उपाय करे है। सो 
प्रशस्तराग भी तो कषाय है। कषायकों उपादेय मान्या, तब कषाय 
करनेका ही अ्रद्धान रह्मा । अभ्रशस्त परद्रव्यनिस्यों द्वेषकरि प्रश्वस्त 
परद्रव्यनिविषें राग करनेका अभिप्राय भया। किछू परद्रव्यनिविषें 
साम्यभावरूप अभिप्राय न भया । 

यहां प्रइन--जो सम्यग्दृष्टी भी तो प्रशस्तरागका उपाय राखे हे । 

ताका उत्तर यहु--जेसे काहुक॑ बहुत दंड होता था, सो बह थोरा 
दंड देनेका उपाय राख है अर थोरा दंड दिए हषं भी मानें है परन्तु 
श्रद्धानविषे दंड देना अनिष्ट ही माने है। तेसें सम्यरदुष्टीके पापरूप 
बहुत कषाय होता था, सो यहु पुण्यरूप थोरा कधषाय करनेका उपाय 
राखे है अर थोरा कषाय भए हष॑भी माने है परन्तु श्रद्धान विष कषाय 
कों हेय ही माने है । बहुरि जैसे कोऊ कमाईका कारण जानि व्यापार 
आदि का उपाय राख है, उपाय बनि आए ह॒ए॑ माने है तैसें द्रग्यलिगी 
मोक्षका कारण जानि प्रशस्त रागका उपाय राख है, उपाय बनिआाए 
हर्ष माने है। ऐसे प्रशस्तरागका उपायविषें वा हष विष समानता होतें 
भी सम्यर्दुष्टीक तो दण्डसमान मिथ्यादृष्टिके व्यापारसमान श्रद्धान 
पाइए है। तातें अभिप्रायविषे विशेष भया। 


बहुरि यारक॑ परीषह तपद्चरणादिकके निमित्ततें दुःख होय, 
ताका इलाज तो न करे है परन्तु दुःख वेदे है। सो दुःखका वेदना कवाय 
ही है। जहां वोतरागता हो है, तहां तो जैसें अन्य शेयकों जानें है तेसे 
ही दु:खका कारण जेयकों जानें है। सो ऐसी दशा याको न हो है। 
बहुरि उनकों सहै है, सो भी कषायका अशिप्रायरूप विचारतें सहै है । 
सो विचार ऐसा हो है--जो परवदपने नरकादियतिविषें बहुत दुःख 
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सहै, ये परीषद्ादिका दुःख तो थोरा है। याकों स्ववश सहे स्व“ 
मोक्षसुखकी प्राप्ति हो है। इनकों थ सहिए अर विषयसुख सेहइए तो 
नरकादिककी प्राप्ति होसो, तहां बहुत दुःख होगा । इत्पादि विचार» 
वियें परीषहनिवियें अनिष्टवुद्धि रहै है। केवल नरकादिकके भयतें वा 
सुख्षके लोभतें तिनकों सहै है। सो ए सर्व कवायभाव ही हैं। बहुरि 
ऐसा विचार हो है--जे कर्म बांधे थे, ते भोगे बिना छूटते नाहीं, तातें 
भोकों सहनें आए। सो ऐसे बिचारतें कर्मंफल चेतनारूप प्रवर्तत है। 
बहुरि पर्यायदृष्टितें जे परीषद्वादिकरूप अवस्था हो है, ताकों आपके 
भई माने है। द्रव्यदुष्टितें अपनी वा शरीरादिककी अवस्थाकों भिन्‍न 
न पहिचाने है। ऐसे ही नाना प्रकार व्यवहार विचारतें परीषदह्वादिक 
सहे है। 

बहुरि यानें राज्यादि विषयसामग्रोका त्याय किया है वा इष्ट 
भोजनादिकका त्याग किया करे है। सो जेसें कोऊ दाहुज्व रवाला वाश्ु 
होनेके भयतें शीतलवस्तु सेवनका त्याग करे है परन्तु यावत्‌ क्षीतल 
वस्तुका सेवन रुचे तावत्‌ वाके दाहूका अभाव न कहिए। तेैसें राग 
सहित जीव नरकादिके भयते विबयसेवनका त्याग करे है परन्तु यावत्‌ 
विषयसेगन रुचे तावत रागका अभाव न करिए | बहुरि जेसे अमृत 
का आस्वादी देवकों अन्य भोजन स्वयमेव न रुचे, तैसें स्वरसको 
आस्वादकरि विषयसेवनको रुचि याक॑ न हो है। था प्रकार फलादिक 
की अपेक्षा परोषह सहनादिकों सुखका कारण जानें हैं अर विषय- 
सेवनादिकों दुःखका कारण जानें है। बट्टुरि तत्कालविषें परीषह 
सहनादिकतें दुःख होना मानें है, विषयसेबनादिकतें सुख मानें है। 
बहुरि जिनतें सुख दुःख होना मानिए, तिनविषें इष्ट अनिष्ट पुद्धितें 
राष्रेव रूप अधिप्रायका अभाव होय नाहीं। बहुरि जहाँ रायद्वेष है, 
तहां चारित्र होय नाहीं । तातें यहू द्रव्यक्षिणीं| विधयसेवन छोरि तप- 
श्परणादि करे है तथापि असंबमी ही है। सिद्धांतविषषें असंगत देश- 
संयतसम्यम्वुष्टीतें भी याकों होन कहया है। जाते उनके चोथा पाँचवाँ 


६0० सोकसाध-प्रकादाक 
युणस्थान है, याके पहला ही गुणस्थान है । । 
हे 'कोऊ कहै कि--असंयत देशसंयत 2 अक कपाव- 
निकी प्रवत्ति विशेष है अर द्रव्यलिंगी मुनिर्क थोरी है, याहीतें बसंतत 
देशसंगत सम्यर्दष्टि तो सोलहवां स्वर्ग पर्यन्‍्त ही जाय अर द्यियी 
उपरिम ग्रैवेयकपर्यन्त जाय । तातें भावलिंगी मुनितें तो व्रव्यलियोकों 
हीन कहो, असंयत देशसंयत सम्यब्दृष्टीतें याकों हीन कैसे कहिए ? 
ताका समाधान--असंप्रत देशसंयत सम्यदृष्टीके कषायनिकी 
प्रवृत्ति तो है परन्तु श्रद्धानविषे किसी ही कषायके करनेका अभिप्राय 
नाहीं । बहुरि द्रव्यलिगोक शुभ कषाय करनेंका अभिप्राय पाइए है। 
श्रद्धानविषे तिनकों भले जाने है। तातें श्रद्धान अपेक्षा असंयत सम्य- 
रृष्टितें भो याके अधिक कषाय है। बहुरि द्रब्यलिगीक योगनिकर 
प्रवत्तिशभ रूप धनी हो है अर अधघातिकर्मनिविषें पुण्य पापबंधका 
विशेष शुभ अशुभ योगनिके अनुसार है। तातें उपरिम ग्रेवेयकपर्यंन्स 
पहुंचे है, सो किछू कार्यकारी नाहीं। जातें जधातिया कर्म आत्ममुणके 
घातक नाहीं। इनके उदयतें ऊँचे नीचे पद पाए तो कहा 
भया । ए तो बाह्य संयोगमात्र संसार दशाके स्वांग हैं। आप तो 
बात्मा है, तातें आत्मगरुणके घातक घातिया कर्म हैं तिनका हीनपवा 
कार्यकारो है. सो घातियाकर्मनिका बन्ध बाह्य प्रवृत्ति के अनुसार 
नाहीं। अन्तरंग कषाय शक्ति अनुसार है । याहीतें द्रव्यालिगी तें असंयस 
देशसंयत सम्यर्दृष्टिक घातिकर्मनिका बन्ध थोरा है। द्रव्यरलियीके तो 
सर्वधातिकमंनिका बन्ध बहुत स्थिति अनुभाग लिए होय अर 
असंयत सम्यरदृष्टिके मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी आदि कर्मका तो 
बन्ध है ही नाहों, अवशेषनिका बन्ध्र हो है सो स्तोक स्थिति अनुभाभ 
लिए हो है। बहुरि द्रव्यलिगोंक कदाचित्‌ गुणश्षेणीनिर्जरा व डोय, 
सम्यर्दृष्टिक कदाचिद्‌-हो है अर देश सकल संयम भए निरम्तर-हो 
है। याहीतें यहु मोक्षमार्गी भया है। तातें द्रव्य लियी मुनि असंबत 
देशसंयत सम्यर्दृष्टोतें हीन शास्त्रविषें कह्या है। सो समयसार 


सालना अंजिकारों: झ्कह्‌ 


जास्यवबियें द्रव्यलिधी शुनिका हीनपता गांधा या टोकाकलशानिनियें 
अमट किया है। बहुरि पंचास्तिकायकी टीकावियें जहां केवल व्यवहाश- 
क्लस्दीका कथन किया है, तहां व्यवहार पंचाबार होतें भी 'ताका 
हीनपना ही प्रयट किया है । बहुरि प्रवक्‍नत्ारवियें संसार तत्व द्रव्य- 
जिगीकों कहया। बहुरि परमात्मत्रकाशादि अन्य शासंअनिविने कही 
इस ज्याख्यानकों स्पष्ट किया है। बंहुरि व्रव्यलिगीक जप तंप शीस 
संयभादि क्रिया पाइए हैं, तिनकों भों अकार्यकारों इन शझास्त्रनिविषें 
जहाँ तहाँ दिखाई हैं, सो तहां देखि लेना | यहां भ्रन्थ बधनेके भयतें 
नाहीं लिखिए हैं। ऐसें केवल व्यवहाराभासके अवलम्बो मिथ्यादष्टी 
तिनका निरूपण किया । ु 

अब निएचय व्यवहार दोऊ नयनिके आभासकों अवलम्ध हैं, 
ऐसे मिथ्यादुष्टी तिनिका निरूपण कीजिए है-- 


निश्चय व्यवहा रनयाभासावलंबो भिश्याद्ष्टियोंका निरूपर 

जे जीव ऐसा मानें हैं--जिनमत विष निश्चय व्यवहार दोस नग्न 
कहे हैं, तातें हमको तिमि दोऊनिका अंगीकार करना । ऐसे विचारि 
जेसें केवल निरत्रयाभासके अवलम्बोनिका कथन किया थ,, तंखें तो 
निएचयका अंगीकार करें हैं भर केवल व्यवहा राभासके अवलम्बीनिका 
कथन किया था, तैसें व्यवह्ारका अंगीकार करें हैं। यद्यपि ऐसें 
अगीकार करने विषें दोऊ नयनिके परस्पर विरोध हैं तथापि करे 
कहा, सांचा तो दोऊ नयनिका स्वरूप भास्या नाहीं अर जिनमतवियें 
काहुकों छोड़ो भो जाती नाहीं । तातें प्लरम लिए दोऊनि्कों साध हैं, ते 
भी जीव भिथ्यादुष्टो जानने , 

अब इनकी प्रवृत्तिका विशेष दिखाईए है--अन्तरंगविषै आप ते 
निर्द्धार करि यथावत्‌ निरचय व्यवहार मोक्षमार्य पहिचान्या नाह़ीं 
जिनआज्ञा मानि निरचय व्यवहा ररूप मोक्षमार्मे दोय प्रकार भाने हैं 
सो मोक्षमारगं दोय ताहों, मोक्षमा्गंका निरूपण दोय प्रकार है। जहां 
सांचा मोक्षमा्कों मोक्षमार्य लिरूपिए सो निदयय सोकतायें है अर 
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जहाँ जो मोक्षमार्ग तो है नाहीं परन्तु मोक्षमा्ग का निभित्त है का 
सहचारी है, ताकों उपचारकरि मोक्षमार्ग कहिए सो व्यवह्यार मोक्ष" 
मार्ग है, जातें निएचय व्यवहारका सर्वत्र ऐसा ही लक्षण है। सांचा मिरू- 
पण सो निदपचय, उपचार निरूपण प्ो व्यवहार, ताते निरूपण अपेक्षा 
दोय प्रकार मोक्षमार्ग जानना । एक निश्चयमोक्ष मार्ग है, एक व्यवहार 
मोक्षमार्ग है; ऐसें दोय मोक्षमार्ग मालना मिथ्या है। बहुरि मिश्चय 
व्यवहार दोउनिक्‌ उपादेय माने है, सो भी भ्रम है। जातें निश्चय- 
व्यवहा रका स्वरूप तो परस्पर विरोध लिए है | जातें समयसार विदें 
ऐसा कहया है- 
“बवहारोइूयत्यो भूयत्थों देसिदो दु सुद्धराप्नो" ।! 
गाया ११ 

याका अर्थ--व्यवहार अभूतार्थ है। सत्य स्वरूपकों न निरूपै 
है। किसी अपेक्षा उपचारकरि अन्यथा निरूपै है । बहुरि शुद्धनय जो 
निश्चय है सो भूतार्थ है। जैसा वस्तुका स्वरूप है तेसा निरूपै है। 
ऐसे इन दोऊनिका स्वरूप तो विरद्धता लिए है। 

बहुरितृ ऐसे मानें है, जो सिद्धसमान शुद्ध आत्माका अनुभव सो 
निश्चय अर ब्रत शोल संयमादिरूप भवृत्ति सो व्यवहार, सो ऐसा तेरे 
मानना ठोक नाहीं । जातें कोई द्रव्यभावका नाम निदच य, कोईका 
नाम व्यवहार ऐसे है नाहीं। एक हो द्रव्यके भावकों तिस स्वरूप ही 
निरूपण करना, सो निश्चयनय है । उपचारकरि तिस द्रथ्यके भावकों 
अन्य द्रव्यके भ्ावस्वरूप निरूपण करना, सो व्यवहार है । जैसे माटीके 
घड़ेकों माटीका घड़ा निरूपिए सो निश्चय अर घृत संयोगका उपचार 
करि दाकों ही घृतका चड़ा कहिए सो व्यवहार। ऐसे हो अन्यत्र 
आनना । तातें तू किसोकों निश्चय मानें, किसोक़ों व्यवहार मानें सो 


| * कहारोशूत्वो पूणयो सती दर 777 ववहारोधभूयत्यो भूयत्यो देसिदो दु सुद्ध णाथो । 
भूयत्थमस्सिदों खलु सम्माइट्ठी हवइ जीवो ॥ गाया ११॥ 


साहनी अधिकार , दै७ई॥) 


आम है। बहुरि तेरे माननें विधे भ्ो निरचय व्यवहारकं परस्पर 
विरोध आया । जो तू आपकों सिद्धसमान शुद्ध मानें है, तो व्रतादिक 
काहेकों करे है। जो ब्रतादिका साधनकरिं सिद्ध भया चाह है, तो 
वर्तेमानविये शुद्ध आत्माका अनुभवन मिथ्या भया। ऐसे दोऊ नय- 
निके परस्पर विरोध है। ठातें दोऊक नयनिका उपादेयपना बने 
नाहीं । 

यहां प्रदन--जा समयसाराविविषें शुद्ध आत्माका अनुभवकों 
निश्चय कहया है, ब्रत तप संयमादिककों व्यवहार कहया है तैसें ही 
हुम मानें हैं । 

ताका समाधान--शुद्ध आत्माका अनुभव सांचा। मोक्षमार्गं है 
बातें वाकों निश्चय कहवा । यहां स्व भावतर्तें अभिन्न, परभावतें भिन्‍ने 
ऐसा शुद्ध शद्दका अर्थ जानता । संसारोकों सिद्ध मानना ऐसा भ्रम- 
रूप अथं शुद्ध शब्दका न जानना । बहुरि ब्रत तप आदि मोक्षमार् हैं 
नाहीं, निभित्तादिककी अपेक्षा उपचारतें इनको मोक्षमार्ग कहिए है 
तातें इनकों व्यवहार कह । ऐसे भृतार्थ अभूतार्थ मोक्ष मार्गंपनाकरि 
इनकों निश्चय व्यवहार कहे हैं। सो ऐसे ही मानना। बहुरि ये दोऊ 
ही साँचे मोक्ष मार्ग हैं, इन दोऊनिकों उपादेय मानना सो तो मिथ्या- 
बुद्धि ही है। वहाँ बह कहै है--श्रद्धान तो निशथयका राखे हैं अर 
प्रवृत्ति व्यवहार रूप राजे हैं, ऐसे हम दोऊनिकों अंगीकार करें हैं। 
सो ऐसे भी बनें नाहीं, जातें निश्बयका निश्चयरूप अर व्यवहारका 
व्यवहार रूप श्रद्धान करना युक्त है। एक ही तयका श्रद्धान भए 
एकान्तमिथ्यात्व हो है। बहुरि प्रवृत्तिविषें नवका प्रयोजन ही नाहीं ! 
प्रवृत्ति तो द्रव्यकी परिणति है। तहाँ जिस द्रव्यकी परणति होथ, 
ताकों तिसहोकी प्ररूपिर सो निश्चयनय अर तिसहीकों अन्य द्रव्यको 
प्ररपिए सो व्यहारनय, ऐसें अभिप्राय अनुसार प्ररूपणतें तिस प्रवत्ति- 
बियें दोऊं गय बनें हैं। किछ प्रवुत्ति हो तो नयरूप है नाहीं । तातें या 
प्रकार थी दोऊ तयका ग्रहण मातना मिथ्या है। तो रूह करिए, सो 
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कहिए हैं--निएचयनकरि जो निरूपण किया होय, ताकों तो संत्यार्ण 
मानि ताका श्रद्धान अगीकार करना अर व्यवहा रनयकरि जो निरूपण 
किया होय, ताकों असत्याथ मानि ताका श्रद्धान छोड़ना | सो ही 
समयसार विधें कहया है-- 
सर्वत्राध्यवसानमेवमलिल त्याज्यंयदुक्तं जिने- 
स्तन्मन्ये व्यहार एवं निखिलो5प्पन्याअयस्त्याजितः। 
सम्पस्निक्चयमेकमेव तदयों निष्कम्पसाक्रम्थ कि 
शद्धज्ञानघने महिम्नि न निजे बध्तन्ति सन्‍्तों धृतिम्‌ ॥१॥ 
ष समयसार कलशा बन्धाधिकार १७३ 
याका अरथ--जातें सर्वे ही हिसादि वा अहिसादिवियें अध्यव- 
साय हैं सोसमस्त ही छोड़ना, ऐसा जिनदेवनिकरि कह्या है। तातें मैं 
ऐसे मान हूं, जो पराश्चित व्यवहार है सो सर्व ही छूड़ाया है। सन्त 
पुरुष एक परम निरचयहीकों भले प्रकार निष्कम्प अगोकारकरि शुद्ध 
ज्ञानधनरूप निजमहिमाविषें स्थिति क्‍यों न करें हैं । 
भावार्थ--यहाँ व्यवहा रका तो त्याग कराया, तातें निश्चयकों 
अ गीकारकरि निजमहिमारूप प्रवर्त्तना युक्त है। बहुरि षट्पाहुड़विषें 
कह्या है-- 
जो सुत्तो बवहारे जोई जागदे सकज्जस्मि ! 
जो जागदि वबहारे सो सुत्तो श्रप्पण कज्जे ॥१॥ 
याका अथे--जो व्यवहारविषें सूता है सो जोगी अपने कार्य- 
विषे जाय है। बहुरि जो व्यवहा रविषे जाग है सो अपने कार्य विषें सूता 
है। तातें व्यवहारनयका श्रद्धात छोड़ि निइचयका श्रद्धान करना योग्य 
है। व्यवहारनय स्वद्रव्य परद्रव्यकों वा तिनके भावनिकों वा कारण 
कार्यादिककों काहुकों काहृविषें मिलाय निरूपण करे है। सो ऐसे ही 
अद्धानतें मिथ्यात्व है तातें याका त्याग करना। बहुरि निशच्रयनय, 
विनहीकों यथावत्‌ निरूप है, काहुकों काहूबिषें न मिलाद॑ है। श्रो.ऐसे<- 


पर करे बे 


ही श्रद्धानतें सम्यक्तव हो है तातें याका श्रद्धान करना । 
यहां प्रशन--ओ ऐसे है तो जिनमार्वियें दोऊ नयनिका ग्रहण 
करता कह्मा है सो कैसे ? 
ताका समाधान--जिनमार्गेविध कहीं तो निरचयनयकी मुख्यता 
लिए व्याब्यान है ताकों तो 'सत्याथं ऐसे हो है” ऐसा जानना । बहुरि 
कहीं व्यवह्ा रनयको मुख्यता लिए व्याद्यान है ताकों "ऐसे है नाहीं, 
निर्मित्तादि अपेक्षा उपचार किया है! ऐसा जानना । इस प्रकार जानने 
का ताम ही दोऊ नयनिक ग्रहण है। बहुरि दोऊ नयनिके व्याख्यानकों 


समान सत्यार्थ जानि ऐसे भी है, ऐसे भी है--ऐसा भ्रमरूप प्रवत्तेंने- 
करि तो दोऊ नयानका ग्रहण करना कहा है नाहीं । 

बहुरि प्रश्न--जो व्यवहारनय असत्याथं है तो ताका उपदेश 
जिनमार्ग विषें काहेकों दिया ? एक निदययनयहीका निरूपण करना 
था। 

ताका समाधान--ऐसा हो तके समयसारबिषें किया है। तहां 
यह उत्तर दिया है-- 

जहू राति सबकसराउजो भ्रराज्जमासं विरा उ गाहेउं । 

तह बवहारेए विणा परमत्थुवएसणमसकक ॥गायथा ८॥ 


याका अर्थ--जेसे अनाय॑ जो स्‍्लेक्ष सो ताहिकों म्लेक्षमाषा 
बिना अर्थ ग्रहण करावनेकों समर्थ न हूजे। तैसें व्यवहार बिना 
परमार्थका उपदेक्ष अशनय है। तातें व्यवहारका उपदेश है। बहुरि 
इसहो सूत्रको व्याख्याधिषें ऐसा कह्या है--व्यवहारतयों नानु- 
सर्सब्य:' । याका अर्थ--महु निए्चयके अ गीकार करावनेको व्यवहार 
करि उषदेश दीजिए है। बहुरि व्यवहारनय है सो अगीकार करने 
योग्य नाहीं । 

यहाँ पश्न--व्यवह। रविना निश्चय का उपदेश कंसें न होय। 
झहुरि व्यवह्यारमय कैसे अगीकार न करना, सो कहो ? 


३०६ सोक्षमार्य अकाक्षक 

ताका समाधान-निश्चयनयकरि तो आत्मा परश्रव्यनितें चिल्‍न 
स्वभावनितें अभिन्न स्वयंसिद्ध दस्तु है। ताकों जेन पहिचानें, तिनकों 
ऐसे ही कहया करिए तो वह समझे नाहीं तब उनकों व्यवह्ारनयकरि 
शरीरादिक परद्रव्यनिकी सापेक्षकरि नर नारकी पृथ्वीकायादिरूप 
जीवके विशेष किए। तब मनुष्यजीव हैं, नारको जीव हैं, इत्यादि 
प्रकार लिए वाके जोवकी पहिचान भई । अथवा अभेदवस्तुविषें भेद 
उपजाय ज्ञान दह्यं तादि गुणपर्यायरूप जीवके विशेष किए, तब जानने- 
वाला जीव है, देखनेवाला जीव है, इत्यादि प्रकार लिए वार्क जीवको 
पहिचान भई | बहुरि निए्चयकरि वीतराग मोक्षमार्ग है। ताकों जे न 
पहिचानें, तिनिको ऐसे ही कह्या करिए, तो वे समझे नाहीं। तब 
उनकों व्यवहा रनयकरि तत्त्वश्रद्धानज्ञानपूर्वक पर द्रव्यका निमित्त 
मेटनेंका सापेक्षकरि व्रत शोल संयमादिकरूप बोतराग भावके विशेष 
दिखाए, तब वार्क वीतरागभावकी पहिचान भई । याही प्रकार अन्यत्र 
भी व्यवहा रविता निश्चय उपदेशका न होना जानना । बहुरि यहाँ 
व्यवह।रकरि नर नरकादि पर्थायहीकों जोव कह्या, सो पर्यायहीको 
जोव न मान लेना। पर्याय तो जीव पुदूगलका संयोगरूप है। तहाँ 
निशचयकरि जीवद्रव्य जुदा है, ताहीकों जीव मानना । जीवका संयो- 
गतें शरीरादिककों भो उपचारकरि जोव कहया, सो कहनें मात्र ही 
है। परमार्थतें शरीरादिक जोब होते नाहीं, ऐसा ही श्रद्धान करना । 
बहुरि अभेद आत्माविषे ज्ञानदर्शनादि भेद किए, सो तिनकों भेदरूप 
हो न मानि लेनें। भेद तो समझावने के अर्थ किए हैं। निदयकरि 
आत्मा अभेद हो है, तिसहीकों जीव वस्तु मानना। संज्ञा संख्यादिकरि 
भेद कहे, सो कहनें मात्र ही हैं, परमार्थते जुदे जुदे हैं नाहीं। ऐसा ही 
अद्धान करना । बहुरि परद्रव्यका निभित्त मिटने की अपेक्षा ब्रतशोलः 
संयमादिककों मोक्षमार्ग कह्मा, सो इनहींकों मोक्षमार्ग न माति लेना । 
जाते परद्रव्यका ग्रहण त्याग आत्माके होय, तो आत्मा परद्रव्यका 
कर्ता हर्ता होथ। सो कोई द्रव्यके आधीन है नाहीं। तातें क्षात्मा 


अपने विभाव रामादिक है, तिनकों छोड़ि बीतरामी हो है। सो निरचंय- 
करि बीतराग भाव ही पोक्षमार्य है। वोतराग भावनिक अर व्रतादि- 
कविके कदाचित्‌ कार्य कारणपनों है।तातें ब्रतादिककों मोक्षमार्म 
कहे, सो कहनेमात्र दी हैं। परभार्थतें बाह्य क्रिया मोक्षमार्ग नाहीं, 
ऐसा हो अ्रद्धान करना । ऐसे ही अन्यत्र भी व्यवहारनयका अंगीकार 
ने करना जानि लेना । 

यहां प्रश्न--जो व्यवहारनय परकों उपदेशबिषें ही कार्यकारी 
है कि अपना भी प्रयोजन साधे है ? 

ताका सानाधान--आप भो यथावत्‌ निश्चयनयकरि प्रूपित 
वस्तुकों न पहिचाने, तावतू व्यवहार मार्गेकरि वस्तुका निश्चय करे। 
तातें नीचली वशावि्ें आपकों भी व्यवहारनय कार्यकारी है। परन्तु 
व्यवहारकों उपचार मात्र मानि वाके द्वारे वस्तुका ठोक (निश्चय) 
करे, तो कार्यकारी होय। बहुरि जो निदचयवत्‌ व्यवहार को भी 
सत्यभूत मानि वस्तु ऐसे ही है, ऐवा श्रद्धान करे तो उलटा अकार्य- 
कारी होय जाय । सो हो पुरुषार्थ सिद्धघू पाय विषषें कहा है-- 


झबुधस्थ बोधनार्थ सुनोश्वरा देशयन्त्यमृता्ंम्‌ । 
व्यवहारसेव केवलसवंति यत्तस्य देशना नास्ति ॥६॥ 
मारावक एवं सिहो यतो भवत्यनवगोतर्सि हस्प । 
व्यवहार एवं हि तथा निषजयतां यात्यनिश्चयशस्य ॥७॥ 
हनका अर्थ -मुनिराज अज्ञातीके समझावनेकों असत्यार्थ जो 
व्यवहारनय ताकों उपदेश हैं। जो केवल व्यवहारहीकों जाने है, ताकों 
उपदेश ही देना योग्य नाहीं है। बहुरि जैसे जो सांचा सिहकों न जाने, 
लाके व्यवहार ही निदचयनाकों श्राप्त हों हैं। 
इहां कोई निविचार पुरुष ऐसे कहै--तुम व्यवहा रको असत्याये 
हैय कहो हो तो हम ब्रत शील संयमादि व्यवहार कार्य काहेंकों करें- 
अरब को छीड़ि देवेंगे। ताकों कहिए है--किछू श्रत श्षील संयमादिक 


श्०ण्घ सोक्षमार्ते-प्रकादाक 


का नाम व्यवहार नाहीं है। इनकों मोक्षमार्ग मातना व्यवहार है सो 
छोड़े दे | बहुरि ऐसा अद्धानकरि जो इनकों तो बाह्य सहकारी 
जानि उपचारतें मोक्षमार्ग कह्या है। ए वो पर्रव्याश्रित हैं। बहुरि 
स्ांचा मोक्षमाग वीतरागभाव है सो स्वद्रव्यात्रित है। ऐसे व्यवहारकों 
असत्यार्थ हेय जानता । ब्रतादिककों छोड़नेतें तो व्यवहारका हेयवना 
होता है नाहीं | बहुरि हम पूछें हैं-व्रतादिककों छोड़ि कहा करेगा ? 
जो हिसादिरूप प्रवत्तेंगा तो तहां तो मोक्षमा्ग का उपचार भी संभवे 
नाहीं । तहां प्रवत्तेनेते कहा भला होयगा, नरकादिक पावोगे । तातें 
ऐसें करना तो निविचारपना है। बहुरि ब्रतादिकरूप परिणति मेटि 
केवल वोतराग उदासीन भावरूप होता बने तो भल्रे ही है। सो 
नीचली दशाविषें होय सके नाहीं । तातें ब्रतादिसाधत छोड़े स्वच्छल्द 
होना योग्य नाहीं। या श्रकार श्रद्धानवि्षं निशचयकों, प्रवृत्तिवियें 
व्यवहारकों उपादेय मानना सो भी भिथ्यात्वभाव ही है। 


बहुरि यहु जोव दोऊ नयनिका अंगीकार करनेके अधि कदाचित्‌ 
आपकों शुद्ध सिद्धमान रागादिरहित केवलज्ञानादिसहित आत्मा 
अनुभवें है, ध्यानमुद्रा धारि ऐसे विचारविषें लागे है। सो ऐसा आप 
नाहीं परन्तु भ्रमते निएुचय करि मैं ऐसा ही हूँ, ऐसा मानि सन्तुष्ट हो 
है। कदाचित्‌ वचनद्वारि निरूपण ऐसे ही करे है। सो निश्चय तो 
यथावत्‌ वस्तुको प्रडुप, प्रत्यक्ष आप जंसा नाहीं तेसा आपको मानना, 
सो निरचय नाम केसे पावे । जेसा केवल निरचयाभासवाला जीवके 
पूर्वे अयथार्थपना कहया था, तैसें हो याके जाना । 

अथवा यह ऐसे माने है, जो इस नयकरि आत्मा है, इस तग्र- 
करि ऐसा है। सो आत्मा तो जैश्ा है तैसा हो है, लिसविषे नयकरि 
निरूपण करनेका जो अभिप्राय है, ताकों न पहिचानें है। जैसे बात्मा 
निश्चयकरि तो सिद्धसमान केवलज्ञानादिसह्वित द्रव्यकर्म-नोकर्म-भाव- 
कर्मरहित है, व्यवहारनय करि संसारी मतिज्ञानादिसहित बा द्वग्य- 
कर्म-नोकर्म-भावकर्मंसहित है-- ऐसा माने है। सो एक आत्माके ऐसे 


धातनी ब्रकिशार | हैकहै: 


बोध रूप तो होव याहीं। जिस भावहीका सहिलपता तिस भावहीका 
रहितपना एकवस्तुवियें कैसे सम्भव ? तातें ऐसा मानना भ्रम है। तो 
कंखें है--जैसें राजा रंक मनुष्यपनेकी अपेक्षा समान हैं तैसें सिद्ध संसारी 
जोवत्वपनेकी अपेक्षा समात कहे हैं, केवलशानादि अपेक्षा समानता 
मामिए सो है नाहीं | संसारीक निएलयकरि मतिशानादिक ही हैं, सिद्धके 
केवलशान है। इतना विशेष है--संसारोके मतिज्ञानादिक कर्म का 
निमित्ततें हैं तातें स्‍्वभावअपेक्षा संसारीक केवलज्ञानकी ध्ति कह्टिए 
तो दोष नाहीं । जैसे रंक मनुष्यक॑ राजा होनेकों बाबित पाइए, तैसें 
यहु दाव्ति जाननी । बहुरि नोकमं द्रव्यकमम पुद्यलकरि निपजे हैं, तातें 
निश्चमकरि संसारीक भी इनका भिन्‍नपना है। परन्तु सिद्धवशत्‌ इनका 
कारण कार्य अपेक्षा सम्बन्ध भी न मानें तो भ्रम ही है। बहुरि भाव- 
कर्म आत्माका भाव है, सो निरचयकरि आत्माहीका है। कर्मके 
निमिततें हो है, तातें व्यवहा रकरि कर्मका कहिए है। बहुरि सिद्धवत्‌ 
संसारीके भी रागादिक न मानना - यहु भ्रम है। याही प्रकारकरि 
नयकरि एक ही वस्तुकों एक भावअपेक्षा वेसा भी मानना, पैसा भी 
मानना, सो तो मिथ्याब॒द्धि है। बहुरि जुदे जुदे भावनिकों अपेक्षा 
नयनिको प्ररूपणा है, ऐसे भानि यथासम्भव वस्तुकों मानना सो सांचा 
श्रद्धान है। तातें मिथ्यादुष्टी अनेकास्तरूप वस्तुकों माने परन्तु यथार्थ 
भावकों पहिचानि मानि सके नाहीं, ऐसा जानना । 

बहुरि इस जीवक ब्रत शील संयमादिकका अंग्रीकार पाइए है, 
सो व्यवहारकरि 'ए भो मोक्ष के कारण हैं' ऐसा मानि तिनकों उपादेय 
माने है। सो जैसे केवल व्यवहारावलम्बी जीवके पूर्वे अयथा्यंपना 
कहया था, तैसे ही याक भो अयधार्थपना जानना । बहुरि यहु ऐसे 
भी माने है--जो यया योग्य व्रतादि क्रिया तो करनो योग्य है परन्तु 
इनवियें मसत्व न. करना । सो जाका आप कर्ता होय, तिसविषें ममत्व 
कैसे न करिए। आप कर्त्ता न है, तो मुझको करनी योग्य है ऐसा भाव- 
केसे किया । अर जो कर्सा है, तो वह अपना कर्म भया, तय कर्त्ताकर्म 
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सम्बन्ध स्वयमेव हो भया | सो ऐसी|मात्यता तो भ्रम है। तो कैसे 
है--बाह्य ब्रतादिक हैं सो तो शरोरादि परद्रष्यके आश्रय हैं। पर- 
द्रव्यका आप कर्ता है नाहीं, तातें तिसविषेंकतृ त्ववुद्धि भी न करनी 
अर तहां ममत्व भो न करना । बहुरि ब्रतादिकविषें ग्रहण त्यागरूप 
अपना शुभोपयोग होय सो अपने आश्रय है। ताक! आप कर्ता है, तातें 
तिसविधे कतृ त्वबुद्धि भी माननी अर तहाँ ममत्व भी करना। बहुरि 
इस शुभोपयोगकों बंधकाही कारण जानना, मोक्षका कारण ने 
जानना, जातें बंध अर मोक्षक तो प्रतिपक्षीपना है। जातें एक ही भाव 
पुण्यबंध को भी कारण होय अर मोक्षकों भी कारण होय, ऐसा मानना 
भ्रम है। वातें व्रत अब्रत दोऊ विकल्परहित जहाँ परद्वव्य के ग्रहण 
त्यागका किछ प्रयोजन नाहों, ऐसा उदासीन वीतराग शुद्धोपयोग 
सोई मोक्षमार्ग है। बहुरि नीचलो दश।वि्ष केई जीवनिक शुभोपयोग 
अर शुद्धोपयोगका युक्तपना पाइए है। तातें उपचारकरि व्रतादिक 
शुभोपयोगकों मोक्षमार्ग कह्मा है। वस्तुविचारतां शुभोपयोग मोक्षका 
घातक ही है, जातें बंधक्ों कारण सोई मोक्षका घातक है, ऐसा 
श्रद्धात करना । बहुरि शुद्धोपपोगहीकों उपादेय मानि ताका उपाय 
करना, शुभोपयोग अशुभोपयोग को हेय जानि तिनके त्यागका उपाय 
करना । जहां शुद्धोपयोग न होय सकं, तहां अश्लुभोपयोगकों छोड़ि श्भ- 
हो बिषें प्रवत्तंना । जातें शुभोपयोगतें अशुभोपयोगबिषें बलुद्धता की 
अधिकता है । बहुरि शुद्धोपयोग होय, तब तो परद्रव्यका साक्षीभृत ह्ठी 
रहे है। तहां तो किछू परद्रव्य का प्रयोजन ही नाहीं । बहुरि शुभोप- 
योग होय, तहाँ बाह्य ब्रतादिककी प्रवृत्ति होय अर अशभोपयोग होय, 

तहाँ बाह्य अग्रतादिकककी प्रवृत्ति होय । जातें अशुद्धोपयोगक अब 
दा निमित्त नैमित्तिक स*बन्ध पाइए है । बहुरि पहले 
अशुभोपयोग छूटि शुभोपयोग होइ, पीछे 

होइ । ऐसी ऋ्रमपरिषाटी है। 33000 ३७ 


बहुरि कोई ऐसें मानें कि शुभोपयोग है सो शद्धोपयोधको 
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कारण है। सो जेसे अशुभोपयोग छूटि शुमोपयोग हो है, तैसें शुभोप- 
योग छूटि शुद्धोपयोग हो है--ऐसें ही कार्यका रणपन्रा होय तो शुभोप+ 
योगका कारण अज्युभोपयोग ठहरे । अथवा द्रव्यलिगोके शुभोपयोग तो 
उत्कृष्ट हों है, शुद्धोपयोग होता हो नाहीं। तातें परमार्थतें इन के 
कारण कार्यपना है नाहीं। जैसे रोगीके बहुत रोग था, पीछे स्तोक 
रोग भया, तो वह स्तोक रोग तो निरोग होनेका कारण है नाहीं। 
इतना है, स्तोक रोग रहें निरोग होने का उपाय करे तो होइ जाय | 
बहुरि जो स्तोक रोगहोकों भला जानि ताका राखने का यत्न करे तो 
निरोग केसे होय । तैसें कषायोके तीब्रकषायरूप अकश्भोपयोग था, 
पीछें मन्दकषा यरूप शुभोपयोग भया, तो वह शृभोपयोग तो निःकषाय 
शुद्धोपपोग होनेको कारण है नाहीं । इतना है--शु भोपयोग भए शुद्धो- 
पयोग का यत्न करे तो होय जाय । बहुरि जो शुभोपयोगहीकों भला 
जानि ताका साधन किया करे तो शुद्धोपयोग कैसे होय । तातें मिथ्या- 
दुष्टी का शुमोपयोग तो शुद्धोपयोगकों कारण है नाहीं । सम्यग्दृष्टीक 
शुभोपयोग भए निकट शुद्धोपयोग प्राप्त होय, ऐसा सुख्यपनांकरि 
कहीं शुभोपयोगकों सुद्धोपपोगका कारण भी कहिए है, ऐसा जानना। 


बहुरि यह जीव आपकों निश्चय व्यवहाररूप भोक्षमार्गका 

साधक मान है। तहाँ पूर्वोक्त प्रकार आत्माकों शुद्ध मान्‍्या सो तो 
सम्यर्दर्शन भया । तैसेंही जान्या सो सम्यरज्ञान भया। तेसेंही विधार 
विषें प्रवर्त्पा, सो सम्यक्वारित्र भया । ऐसे तो आपके निश्चल रत्नत्रय ' 
भया माने | सो मैं प्रत्यक्ष अशुद्ध सो शुद्ध कैसे मानूं; जानूं; विचारु 
हूँ इत्यादि विवेकरहित भ्रमतें सन्तुष्ट हो है। बहुरि अरहंतादि बिना 
अन्य देवादिककों न साने है वा जैन शास्त्र जनुसार जीवादिके भेद 
सीखि लिए हैं तिनहीकों माने है औरकों न मानते सो तो सम्यरदर्शन 
भया। बहुरि जेन शास्त्रनिका अभ्यास विथें बहुत प्रवत्तें है सो सम्यय्‌- 
शान भया। बहुरि ब्रतादिसर्प क्रियनिवियें प्रवर्तें है सो सम्यक्‌- 
चारिष भया। ऐसे आपकं व्यवहार रत्नत्रय भया माने + सो व्यवहार 
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तो उपचारका नाम है। सो उपचार भो तो तब बने जब सत्यधूत 
निदचय रत्नत्रयका कारणादिक होय । जैसे निशवय रत्नजय सच्चे तेखें 
इनको साध तो व्यवह्ारपनों भी सम्भवे |सो याक तो सत्यधूत 
निश्चय रत्लत्रयका कारणादिक होय । जैसे निश्चय रत्लज्य सधे तैसें 
इनको साधै तो व्यवहारपनों भी सम्भवेै।सो याक॑ तो सत्यभृत 
निश्चय रत्नजयकी पहिचान हो भई नाहीं । यहु ऐसे कैसे साधि सके । 
आज्ञा अनुसारी हुवा देख्यादेखी साधन करे है। तातें याक॑ निश्चय 
व्यवहार मोक्षमार्ग न भया। आगे निश्चय व्यवहार मोक्षमार्गका 
निरूपण करेंगे, ताका साधन भए हो मोक्षमा्ग होगा । 

ऐसे यहु जीव निश्ययभावको माने जाने है परन्तु व्यवहार 
साधनको भी भला जाने है; तातें स्वच्छन्द होय अशुभरूप न प्रवर्स 
है। भ्रतादिक शुभोपयोगरूप प्रवत्तें है, तातें अन्तिम ग्रैवेयक परयेन्त 
पदको पावे है। बहुरि जो निश्चयाभासकी प्रगल्भतातें अशुभरूप प्रवृत्ति 
होय जाय तो कृग्रतिविषें भो यमन होय; परिणामनिके अनुसारि फल 
पाधे है परन्तु संध्वारका ही भोक्‍ता रहै है। साँचा मोक्षमार्ग थाए 
बिता सिद्धपदको न थावे है। ऐसे निस्वयाभास व्यवहाराभास दोऊ- 
निके अवनम्बो मिथ्यादुष्टि तिनिका निरूपण किया । 

अब सम्यक्त्वके सन्मुख जे मिथ्यादृष्टो तिनका निरूपण 
कीजिए है-- 

सम्पक्टइके सम्मुख सिश्यादुष्टि का निरूषण 

कोई मंदकषायादिकका कारण पाय ज्ञानावरणादि कर्मेमिका 
क्षयोपशम भया, तातें तत्वविचार करनेकी शक्ति भई अर भोह मंद 
भया, तातें तत््वविचारविषें उद्यम भया । बहुरि बाह्य निमित्त देव, 
गुरु, शास्त्रादिकका भया तिनकरि सांचा उपदेशका लाभ भया। तह 
आप मोक्षमागंका वा देवगुरुधर्मादिकका वा जीवादि 
कप वा आपा परका बा आापकों अहितकारी हितकारी भाव- 

इत्यादिकका उपदेशतें सावधान होय ऐसा विचार किया--बहों 


भालयो अधिकार गे १३ ्‌ 
मुझकों तो इन बालनिकी ख़बरि ही नाहीं, मैं भ्रमतें भूत पाया 
पर्याय डो विषें तन्‍्मय भया । सो इस पर्यायकी तो थोरे हो काखकी 
स्थिति है। बहुरि यद्दां मोकों सर्व निमित मिले है तातें मोकों 
बाततिका ठीक करना । जातें इनविधें तो भेरा ही प्रयोजन भासे है । 
ऐसे विचारि जो उपदेश्व सुन्या ताका निर्दार करनेका उद्यम किया । 
तहां उद्देश, लक्षणादिनिहँश, परीक्षा द्वारकरि तिनका निर्दार होय। 
तातें पहले तो तिनके नास सीखे सो उद्देश्त भया । बहुरि तिनके लक्षभ 
जाने । बहुरि ऐसे सम्भव है कि नाहीं, ऐसा विचारलिए परोक्षा 
करने लगे । तहां नाम सीखि लेना भर लक्षण जानि लेना ये दोऊ तो 
उपदेशके अनुसार हो हैं। जैसें उपदेश दिया तैसें याद करि लेना । 
बहुरि परीक्षा करनेविषें अपना विवेक चाहिएं है।सो विवेककरि 
एकान्त अपने उपधोगविषें विचारें जेसें उपदेश दिया तैसे हो है कि 
अन्यथा है। तहाँ अनुमानादि प्रभाणकरि ठोक करे वा उपदेश तो ऐसे 
है अर ऐसें न मानिए तो ऐसे होय । सो इनविषें प्रबल युक्ति कौन है 
अर निर्बल युक्ति कोन है। जो प्रबल भासे, ताकों सांच जानें । बहुरि 
जो उपदेशतें अन्यथा सांच भासे वा सन्देह रहै, निर्द्धार न होय, तो 
यहुरि विशेष ज्ञानी होय तिनकों पूछे । बहुरि वह उत्तर दे, ताकों 
विचा रे । ऐसे ही यावत्‌ निर्द्धार न होय, तावत्‌ प्रदन उत्तर करे । 
अथवा समान बुद्धिके धारक होय, तिनकों अपना विचार जैसा भया 
होय तैसा कहै। प्रइन उत्तरकरि परस्पर चर्चा करे । बहुरि जो प्रश्नो- 
सरबिषें निरूपण भया द्वोय, ताकों एकान्तवियें विचारे। याही प्रकार 
अपने अन्तरंगविषें जैसे उपदेश दिया था, तेसे ही निर्भय होय भाव न॑ 
भासे; तावतू ऐसे हो उद्यम किया करे। बहुरि अन्यम तीनिकरि 
कल्पित तत्वनिका उपदेश दिया है, ताकदि जेन उपदेश अन्यथा भासे 
वा सन्देह होय तो भो पूर्वोक्त प्रकारकरि उच्चम करे। ऐसे उद्यम 
किए जैसे जिनदेवका उपदेश है तेतें हो साँच है, मुझकों भो ऐसे ही 
भासे है, ऐसा निर्णय होंग। जातें जिनदेव अन्यथावादी हैं नाहीं। 
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यहाँ कोऊ कहै--जिनदेव जो अन्यवावादो नाहीं हैं तो जैसे . 
उनका उपदेक्ष है तैसें श्रद्धान करि लीजिए, परोक्षा काहेकों कोबिए ? 

'.. ताका समाधान--परीक्षा किए बिना यहु तो मानना होय, जो 
जिनदेव ऐसे कहा है सो सत्य है परन्तु उनका भाव आपकों भास 
नाहीं | बहुरि भासे बिना निर्मल श्रद्धा न होय । जाकी काहू का 
वचन करि प्रतीति करिए, ताको अन्यथा वचनकरि अन्यथा भी 
प्रतीति होय जाय, तातें शक्तिअपेक्षा वचनकरि कीन्हीं प्रतीति अप्रतो- 
तिवत्‌ है। बहुरि जाका भाव भास्या होय, ताकों अनेक प्रकारकरि 
भो अन्यथा न मानें । तातें भाव भासें प्रतीति होय सोई सांचो प्रतीति 
है। बहुरि जो कहोगे, पुरुषप्रमाणतें वचनप्रमाण कीजिए है, तो पुरुष- 
की भी प्रमाणता स्वयमेव तो न होय । वाके केई वचनतनिकी परीक्षा 
पहलें करि लीजिए, तब पुरुषको प्रमाणता होय । 

यहां प्रशन-- उपदेश तो अनेक प्रकार, किस-किसकी परीक्षा 
करिए ? 
ताका समाधान--उपदेशववि्ें केई उपादेय केई हेय केई ज्ञेय 
तत्त्व निरूपित हैं। तहां उपादेय हैय तत्त्वनिकी तो परीक्षा करि 
लेना । जातें इन विषें अन्यथापनों भए अपना बुरा हो है। उपादेवकों 
हेय मानि ले तो बुरा होय, हेयकों उपादेय मानि ले तो बुरा होय । 

बहुरि जो कहैगा--आप परोक्षा न करी अर जिनवचनहीतें 
उपादेयकों उपादेय जानें, हेयकों हेय जानें तो यामें कैसे बुरा होय ? 

ताका समाधान--अर्थंका भाव भासे बिना वचनका अभिष्राय 
न पहिचानें। यहु तो मानि ले, जो मैं जिन 4चन अनुसारि मानूं हूं 
परन्तु भाव भासे बिना अन्यथापनों होय जाय । लोकविदें भी किकर 
कों किसी कार्यकों भेजिए सो वह उस कार्यका भाव जाने तो कार्कों 
सुधारे, जो भाव न भासे तो कहीं चूकि हो जाय । तातें भाव भासते 
के अथि हैय उपादेय तत्त्वनिकी परीक्षा अवश्य करनी । 

बहुरि वह कहै है- थो परीक्षा अन्यथा होय जाय तो कहा करिए ? 
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ताकी संमाधान--जिन वन अर अपनो परीक्षा इनकी सभा- 
नता होय, तब तो जानिए सत्य परीक्षा भई । यावत्‌ ऐसे न होय तावल्‌ 
जेसें कोई लेखा करे है, ताकी विधि न मिले तावत्‌ अपनो चककों 
ढूंढें । लैसे थंह अपनों परीक्षा विधे विचार किया करे.। बहुरि थो 
शेयतत्व है तिनको परीक्षा होव सक॑ तो परीक्षा करे। नाहीं यह अनु- 
मान करे, जो हेय उपादेय तत्व ही अन्यथा न कहे तो शेयतत्व अन्यथा 
किस अधि कहै । जेसे कोऊ प्रयोजनरूप कार्य निविषें झूठ न बोले सो 
अप्रयोजन झूठ काहेकों बोले । तातें झेयतत्वनिका परीक्षाकरि भोवा 
आज्ञाकरि स्वरूप जाने है। तिनक। यथार्थ भाव न भासे तो भी दोष 
नाद्दी याहीतें जेनशास्त्रनिविषें तत्वादिकका निरूपण किया, तहांतो हेतु 
युक्त आदिकरि जेसे याके अनुमानादिकरि प्रतीति आवे, तेसें कथन 
किया । बहुरि त्रिलोक, गुणस्थान, मार्ग गा, पुराणादिकका कथन आज्ञा 
अनुसारि किया तातें हेयोपादेय तत्वनिकी परीक्षा करनी थोग्य है । 
तहां जीवादिक द्रव्य वा तत्व तिनकों पहचानना । वहुरि तहाँ आपा 
पर को पहचानना । बहुरि त्याग्रने योग्य मिथ्यात्व रागादिक अर 
ग्रहणें योग्य सम्यर्दर्शनादिक तिनका स्वरूप पहिचानना । बहुरि 
निमित्त नेमित्तिकादिक जंसे हैं, तेसें पहिचानना । इत्यादि मोक्षमायें- 
विषें जिनके जानें प्रवृत्ति होय, तिनकों अवश्य जानने । सो इनकीतो 
परीक्षा करनी। सामान्यपने किसो हेतु युक्ति करि इनकों जानने वा 
प्रमाण नयकरि जानने वा निर्देश स्वामित्वादि करि वा सत्‌ संख्यादि 
करि इनका विशेष जानना । जैसो बुद्धि होय जैसा निमित्त बनें तेखें 
इतको सामान्य विशेषरूप पहुचाननें। बहुरि इस जाननेंका उपकारी 
गुबस्थान, मार्गणादिक वा पुराणादिक वा ब्रतादिक क्रियादिकका भो 
जानना योग्य है। यहाँ परोक्षा होय सके तिनको परोक्षा करनी, न द्ोय 
सके ताका आश्ञा अनुसारि जानपता करना । 


ऐसे इस जानने के अर्थ कबहूं आपही विचार करे है, कबहूँ 
शास्त्र बांचे है, कबहूं सुने है, कबहूं अभ्यास करे है, कबहूं प्रश्नोत्तर: 
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करे है इत्यादि रूप प्रवर्से है। अपना कार्य करनेका जाके हर्ष बहुत है, 
ताले अन्तरंग प्रीतितें ताछा साधन करे। या प्रकार साधन करता 
याक्‍त्‌ सांचा तत्वशद्धान न होय, 'यह ऐसे ही हैं' ऐसी प्रतीति लिए 
जीवादिक तत्वनिका स्वरूप आपकों न भासें, जैसे पर्यायविदें अहंबुद्धि 
है तैसें केवल आत्माविषें अहंबृद्धि न आबे, हित अहितरूप अपने भाव- 
तिकों स पहिचानें, तावत्‌ सम्यक्त्वके सम्मुख मिथ्यादुष्टी है।यह 
जीव थोरे ही कानमें सम्यक्तकों प्राप्प होगा । इस ही भवमें वा अन्य 
पर्यायविषें सम्यक्तकों पावेगा । इस भव में अभ्यासकरि परंलोकबियें 
तिर्य॑चादि गतिविषें भी जाय तो तहां संस्कारके बलतें देव गुरु शास्त्र 
का निमित्त बिना भी सम्पक्त होय जाय | जातें ऐसे अभ्यासके बलतें 
मिथ्यात्वकर्म का अनुभाग होन हो है । जहाँ वाका उदय न होय, तहां 
दी सम्यक्त होय जाय । मूलकारण यहु ही है। देवादिकका तो बाहय 
निभित्त है सो मुख्यताकरि तो इनके निमित्तहीतें सम्पक्त हो है। 
तारतम्थतें पूर्व अभ्यास संस्कारतें वर्तमान इनका निर्मित्त न होय तो 
भी सम्यक्त होय सके है। सिद्धान्तविषें ऐसा सूत्र है--“तस्निसर्गा- 
दध्धिगर्ादा! 
(तत्वा० सू० १,३) 
याका अर्थ यहु--सो सम्यग्दर्शन निसर्य॑ वा अधिगमतें हो हैं । 
तहां देवादिक बाह्यनिभित्त बिना होय, सो निसगंतें भया कहिए । 
देवादिकका निमित्ततें होय सो अधिगमतें भया कहिए।। देखो तस्व- 
विचारकी महिमा, तत्वविचाररहित देवादिककी प्रतीति करे, बहुत 
शास्त्र अभ्यासे, ब्रतादिक पाले, तपश्चरणादि करे, ताक॑ तो सम्यंक्त 
होनेका अधिकार नाहीं । अर तत्ववियारवाला इन बिना भी सम्यक्त 
का अधिकारी हो है। बहुरि कोई जोवक तत्वविचारके होने पहलें 
किसी कारण पाय देवाडिककी प्रतीति होय वा ब्रत तपका अंगीकार' 


होय, पीछे तत्वविचार करे। परन्तु सम्पक्तका अधिकारी तत्यविचा 
भए ही हो है, दे - े 


शैश्ावां अधिकार '.. “३३७ 
+.. अहुरि काहुके तत्वविचार भए पोछें तस्वप्रतोति न होंनेतें 

सम्यक्त तो ने भया अर व्यवहार पर्मको प्रतोति रुचि होय गई, 
देवादिक को प्रतीति करे है वा श्रत तपकों अंबोकार करे है। काहूंक॑ 
देवाधविककी प्रतोति अंर सम्यक्त युयपत दहोय अर व्रत तप सम्यक्तकी 
साथ भी होय अर पहले पोछें भी होय, देवाविककी अतीतिका तो 
नियस है। इस बिता सम्यकत ते होय। ब्रतादिकका नियम है नाहीं । 
घनें जीव तो पहलें सम्यक्त होय पीछें हो ब्रतादिककों धारें हैं। काहुक 
ग्रुयपत्‌ भो होय जाय है। ऐसे यहु तत्वविचारवाला जोव सम्यक्तका 
अधिकारी है परन्तु याक सम्यक्त होय ही होम, ऐसा नियम नाहीं । 
जातें शास्त्रविषे सम्यकत होनेतें पहले पंच लब्धिका होना कहा है-- 

पंच लब्धियोंका स्वकप । 

क्षयोपदाम, विध्ुद्धि, देशना, प्रायोग्य, करण। तहां जिसको 
होते संते तत्वविचार होय सके, ऐसा ज्ञनाव रणादि कर्म तिका क्षयीप- 
क्षम होग। उदयकालकों प्राप्त सर्वधातो स्पद्धकनिके निषेकनिका 
उदयका अभाव सो क्षव अर अनागतकालविषें उदय आवने योग्य 
तिनही का ससारूढ़ रहना सो उपशम, ऐसी देशधाती स्पर्दकनिका 
उदय सहित करममनिकी अवस्था ताका नाम क्षयोपक्षम है। ताकी 
प्राप्ति सो क्षयोपश्मलब्धि है। बहुरि मोहका मन्‍्द उदय आवनेतें 
सम्दकषायरूप भाव होय जहां तत्व विचार होव सके सो विशुद्धलब्धि 
है। बहुदि जिनदेवका उपदेश्या तत्वका धारण होय, विचार होश सो 
वैक्षनासब्धि है। जहां नरकादिविषें उपदेशका निमित्त न द्वोय, तहाँ 
पूर्वसंस्कारतें होय। बहुरि कर्मनिको पूर्व सत्ता (घटकरि) अतः कोटा- 
कोटी सागरप्रमाथ रहि जाय अर नवीन बंध अन्त: कोटाकोटो प्रभाण 
ताके संख्यातर्ये भाव मात्र होब सो भो तिस लब्धिकालतें खगाय 
ऋमतें बटता होय, केशीक पापत्रकृतिनिका बंध कमतें मिट्ता जाय, 
इत्यादि योग्य अवस्थाका होना सो प्रायोग्वल्ण्धि है। सो ए ज्यारों 
लब्धि भव्य या अभव्यकं होय हैं: इन क्यार लब्धति भए पीछे सभ्यगत 
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होय तो होग, न होय तो नाहीं भी होय । ऐसे 'लब्धिसार' विषे कहा 
है (* तातें तिस ततट्यविचारवालाक सम्यक्त्व होनेका नियम भाहीं । 
जैसे काहुकों हितकी शिक्षा दई, ताको वह जामि विचार करे, यह्‌ 
सीख दई सो केसे है? पीछे विचारतां वार्क ऐसें ही है, ऐसी उस 
सीछि की प्रतीति होय जाय । अथवा अन्यथा विचार होय वा अन्य 
विचारविषें लागि तिस सीखका निर्टार न करे, तो प्रतीति नाहीं भी 
होय । तैसें भ्ीगुरु तत्वोपदेश दिया, ताकों जानि बिचार करे, यहू 
उपदेश दिया सो कंसें है। पीछे विचार करनेतें वार्क॑ ऐसे ही हैं ऐसी 
प्रतीति होय जाय । अथवा अन्यथा विचार होय वा अन्य विचारबियें 
लागि तिस उपदेशका निर्दार न करे तो प्रतीति नाहीं भी होय सो 
मूल कारण मिथ्यात्व कर्म है, याका उदय मिटे तो प्रतोति होइ जाय, 
न मिंटे तो नाहीं होय, ऐसा नियम है। यार उद्यम तो तत्वविचार 
करने मात्र ही है। | ४ 

बहुरि पांचवीं करणलब्धि भए सम्यक्त होयथ ही होय, ऐसा 
नियम है। सो जाक॑ पूर्वे कही थों ज्यारि, लब्धि ते तो भई होंगे अर 
अन्तमुंहत्त पीछे जाके सम्यक्त होना होय, तिसही जीवक॑ ऋरणलब्धि 
हो है । सो इस 'करणलब्धिवालाक बृद्धिपूवंक तो इतना ही उद्यम हो 
है--तिस तत्वविचा रविषें उपयोगकों तद्बगप होय लगावे, ताकरि समय 
समय परिणाम निर्मेल होते जांय हैं। जैसे काहूके सीखका विचार 
ऐसा निर्मल होने लग्या, जाकरि याक॑ शीक्ष हो ताकी प्रतीति होय 
जासी । तैसे तत्वउपदेश का विचार ऐसा निर्मल होनें लग्या, जाकरि 
याक॑ क्षीक्ष ही ताका श्रद्धाल होसी । बहुरि इन परिणामनिका तार- 
तम्य केवलज्ञानकरि द्ेख्या, ताका निरूपण करणानुयोगविषें किया है । 
सो इस करणलब्धिके तीन भेद हैं--अध:करण, अपूर्व क रण, अनिवत्ति- 


करण। इलका विद्येष व्यख्यान लब्धितार शास्त्विषें किया है, तिसतें 
जानना । यहां संक्षेपसों कहिए है - 
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जिकालवर्ती सर्व करणलब्धिवाले जीव तिनके परिणामनिको 
अपेक्षा ए ठीस नाम हैं। तहां करण नाम तो प्रिणामका है। नडुरि 
जहां पहले पिछले समयतिके परिणाम समान होंग सो अधःकरण है ।* 
जैसें कोई जीवका परिणाम तिस करणके पहिले समय स्ठोक विश्वुद्धता 
लिए भया, पोछें समय स्रमय अनतग्रुणो विशुद्धताकरिं बधते भए। 
बहुरि वाक॑ जेसें द्वितोम तृतोयादि समयनिविषें परिणाम दोंय, तेतें केई 
अन्य जीवनिक प्रथम समयविषे ही होंयथ। ताकें तिसतें समय समग्र 
अनन्तगुणो विशुद्धाकरि बवते होंथ । ऐसें अध-प्ररत्ति कऋरण जानना । 
बहुरि जिसविषे पहले पिछले समयनिक्ते परिभ्ाम- समान न 
होंय, अपूर्व ही होंगथ, सो अपूर्वकरण है। जैसे तिस -करणके परिणाम 
जैसे वहले समय होंय तेसें कोई हो जोव के द्वितोयादि -समयनिविधें न 
होंग, बधवे हो होंग । ब्रहुरि इडं अध: करणवत्‌ जिन जोवनिके करण 
का पहला समय हो होय, तिनि अनेक जोवनिके परस्पट़ परिणाम 
समान भो होंय अर अधिक हीन विश्वुद्धता लिए भी होंगे । परन्तु यहां 
इतना विशेष भथा, जो इसकी उत्कृष्टतातें भी द्वितीयादि समयवाले 
का जधन्य परिणाम भी अनन्तगुणी विशुद्धत। लिए ही होंय । ऐसे ही 
जिनकोंक रण मांडे द्वितीयादि समय भया होय, तिनके तिस समयवालों 
के तो परस्पर परिणाम समान वा असमान होंय परन्तु ऊपरले समय- 
वालोंके तिस समय समान सर्वेथा न होंय, अपूर्वे हो होंय । ऐसे अपूर्वे- 
क्रण' जानना | 
बहुरि जिस वियें समान समयवर्ती जोवनिके परिणाम समान 
ही होंग, निबृत्ति कहिए परस्पर भेद ताकरि रहित होंय । जेसें तिस 
लब्धि ३४ बट 
१, समए समरए भिण्मा भावा तम्हा अपुब्बकरणों हु । 
जम्हा उवरिमभावा हेट्टिमभावेहि णर्खि सरिससं ॥ लब्खि ३६ ॥ 
तम्ह्ा विदिय करण अपुव्यकश्णेत्ति ज्रिहिटु ॥ जब्धि० ५४१ [। 
करण परिणामों अपुव्याणि च तारणि करणाणि जे अधुन्धकरणाणि, 
. अठमाटपरिणामा त्ति भ॑ रच हो५दि । हवला, १-१-६-४ . 


शुरे० मोकषनार्त-प्रशाशक 
करणका पहला समयविदें सर्वे जीवनिका परिणाम प९स्पर समानही 
होय, ऐसेंही द्वितोयादि समयनिविषषें समानता परस्पर जाननो | बहुरि 
प्रथमादि समयवालोंतें द्वितीयादि समयवालोंक अनल्तगुणों विश्युद्धता 
लिए होंय । ऐसें जनिवृत्तिकरण' जानना । 
ऐसे ये तीन करण जाननें। तहां पहलें अंतमूँहुर्स कालप्यंन्त 
अधःकरण होय । तहां च्यारि आवध्यक हो हैं। समय समय अनन्तगुणी 
विशुद्धता होय, बहुरि एक अंतर्मुहर्त करि नवीन बंधकी स्थिति घटती 
होय सो स्थितिबंधापसरण होय, बहुरि समय समय प्रशस्त प्रकृतिनि 
का अनन्तगुणा अनुभाग बंधे, बहुरि समय समय अग्र्षस्त प्रकृतिनिका 
अनुभागबंध अनन्तवें भाग होय; ऐसें च्यारि आवश्यक होंब- तहाँ 
पीछें अपूवंकरण हीय। ताका काल अध:करणके कालके संख्यातयें 
भाग है। ताविषेंये आवश्यक और होंथ। एक एक अन्तमूँहुर्तेकरि 
सत्ताभूत पूर्थकमंकी स्थिति थी, ताकों घटावे सो स्थितिकाण्डकघात 
होय। बहुरि तिसतें स्तोक एक एक अन्‍्तर्मुंहु्तकरि पूर्वकर्मंका अनुभाग- 
को घटावे सो अनुभाग कांडक घात होय । बहुरि गरुणश्रेणिका काल- 
विषें क्रमतें असंख्यातगुणा प्रमाण लिए कर्म निर्जेरने योग्य करिए सो 
गुणश्रेणीनिजेरा होय । बहुरि गुणसंक्रमण यहाँ नाहीं हो है। अन्यत्र 
अपूर्वकरण हो है, तहाँ हो है। ऐसे अपूर्वकरण भए पीछें अनिवृत्ति- 
करण होय । ताका काल अपूर्व करणके भी संख्यातवें भाग है। लिस- 
विषें पूवोंक्त आवश्यकसहित केता काल गए पीछे अन्तरकरण' करे 
है। अनिवुत्तिकरणके काल पोछें उदय आवने योग्य ऐसे मिथ्यात्वकर्म 
“7 जूकरए रुकआप शगप फप्णर न कि फिस् फिमक 
जत्य ते अणियट्टीपरिणामा[। धवला १-६-८-४ | एक्कम्हि कालसभये 
संठाणादीहिं जह णिवट्ठंति । ण णिवदृठंति तहा विद परिणामेहि 
मिट्ो जेहि ॥ गो० जी० ४६ ॥ 
२. किमन्तरकरणं णाम ? विवव्श्ियकम्पाणं 
मोत्तूण मज्मे अन्तोमुहृत्तमेत्तणं ट्विदीणं परिणामविसेसेण लिसेगा- 
प्रमभावीकरण मन्तरकरणमिद्रि भपण्णदे || जय घ० जु० प० ६५३ 


घाशर्षा शलिक्षार *.... ह३१ 


के मूहतंमात्र नियेक विनिका अभाव करें है, तिन परमाणुनिकों अन्य 
स्थितिरूप परिणमाजे है। बहुरि अन्तरकरण किये पीछें उपश्षमकरण 
करे है। अन्तरकरणकरि अभावरूप किए निर्षकेनिके ऊपरि जो भिध्या- 
त्वके निधषेक तिनकों उदध अवनेकों अथोग्य करे है। इत्यादिक क्रिया- 
करि अनिवृत्तिकरणका अन्तसमयके अन्तर जिन निषेकनिका अभाव 
किया था, तिनका उदयकाल आया तब निषेकनि बिना उदय कौसका 
आये। तातें मिथ्यात्यथका उदय न होनेतें प्रथमोपशम सम्यक्त की 
प्राप्ति हो है। अनादि मिथ्यादृष्टीक॑ सम्यक्तमोहनीय, मिश्रमोहनीय 
को सत्ता नाहीं है। तातें एक मिथ्यात्यकर्महीकों उपशमाय उपशम- 
सम्यग्दुध्टो होय है। बहुरि कोई जीव सम्बक्त पाय पीछें भ्रष्ट हो है, 
ताकी भी दशा अनादिभिथ्यादृष्टी की सो होय जाय है। 

यहाँ प्रश्न --जो परीक्षाकरि तत्वश्द्धान किया था, ताका 
अभाव कंसे होय ? 

ताका समाधान--जेसे किसी पुरुषकों शिक्षा दई, ताकी परीक्षा 
करि वाक ऐसे ही है ऐसी प्रतोति भो आई थो, पोछें अन्यथा कोई 
प्रकारकरि विचार भया, तातें उस शिक्षाविषें सन्देह भया । ऐसें है कि 
ऐसे है, अथवा “न जानों कंसे हैं', अथवा तिस शिक्षाकों झ्रृू० जानि 
तिसतें विपरीत भई, तब वा प्रतोति न भई तब वाक॑ तिस शिक्षाकी 
प्रतोतिका अभाव होय । अथवा पूर्वे तो अन्यथा प्रतीति थी ही, बीजिमें 
शिक्षाका विचारतें यथार्थ प्रतोति भई थी बहुरि तिस शिक्षाका विचार 
किए बहुत काल होय गया तब ताकों भूलि जैसे पूर्वे अन्यथा प्रतीति 
थी तेसे ही स्वयमेव होय गई तब तिस शिक्षा को प्रतीतिका अभाव 
होय जाय । अथवा यथार्थ प्रतोति पहलें तो कोन्हीं, पीछें न तो किछ 
अन्यथा विचार किया, न बहुत काल भया परन्तु तैसा कर्म उदयतें 





अ्रथ --अन्त रक रण का क्‍या स्वरूप है ? उत्तर--विवक्षित कर्मों की 
अध्वस्तन ओर उपरिम स्थितियों को छोड़कर मध्यवर्ती अन्तर्मुहुतेमात्र स्थितियों 
के निषेकोंका परिणाम विश्लेष के द्वारा अभाव करने को अन्तरकरण कहुते हैं| 


३२२ मोक्षमार्म-प्रकाशक 


होनहारके अनुसारि स्वयमेव ही तिस प्रतीति का अभाव होय अन्यथा- 
पना भया । ऐसे अनेक प्रकार तिस शिक्षाकी यथार्थ प्रतीविका अभाव 
हो है। तेसें जीवके जिनदेव का तत्वादिख्प उपदेश भया, ताकी 
परीक्षाकरि वाके 'ऐसे ही है” ऐसा श्रद्धान भयां, पीछें पूर्वे जैसे कहे 
तैसें अनेक प्रकार तिस पदार्थ श्रद्धान का अभाव हो है। सो यहु कथन 
स्थूलपने दिखाया है। तारतम्यकरि केवलज्ञानविषें भासे है--इस 
समय श्रद्धान है कि इस समय नाहीं है। जातें यहाँ मूल कारण 
मिथ्यात्वकर्म है। ताका उदय होय, तब तो अन्य विचारादि कारण 
मिलो वा मति मिलो, स्वयमेब सम्यकश्रद्धानका अभाव हो है। बहुरि 
ताका उदय न होय, तब अन्य कारण मिलो वा मति मिलो, स्वथमेव 
सम्यक्‌ श्रद्धान होय जाय है। सो ऐसो अन्तरंग समय समय सम्बन्धी 
सुक्ष्षदशाका जानता छद्यस्थक होता नाहीं। तातें अपनी मिथ्या 
सम्यकृश्रद्धानहप अवस्थाका तारतम्य याकों निश्चय हो सके नाहीं, 
केवलज्ञानविषे भासे है तिस अपेक्षा गुणस्थाननिकी पलटनि शास्त्र- 
विषें कही है। या प्रकार जो सम्प्रक्ततें भ्रष्ट होय सो सादि भिथ्या- 
दृष्टो कहिए। ताक॑ भी बहुरि सम्यक्तकी प्राप्ति विष पुववोक्त पाँच 
लब्धि हो हैं। विशेष इतना यहाँ कोई जोवक दर्शन मोहकी तोन 
प्रकृतिनिकी सत्ता हो है सो तीनोकों उपशमाय प्रथमोपशमसम्यक्ती 
हो है। अथवा काहूक॑ सम्यक्तमोहनीयका उदय आवे है, दोय प्रकृति- 
निका उदय न हो है, सो क्षयोपशमसम्यक्ती हो है। याक॑ गुणश्रेणी 
आदि क्रिया नहो है वा अनिवृत्तिकरण न हो है। बहुरि काहू के 
मिश्रमोहनीयका उदय आवे है, दोय प्रकृतिनिका उदय न हो है, सो 
मिश्रगुणस्थानकों प्राप्त हो है। याक॑ करण न हो है। ऐसे सादि मिथ्या- 
दृष्टोक भिथ्यात्व छूठें दशा हो है। क्षायिकसम्यकतकों वेदकसम्यग- 
दृष्टीही पावे है तातें ताका कथन यहां न किया है। ऐसे सादि भिथ्या- 
दृष्टीका जघन्य तो मध्यम अन्तर्मुहत्तमात्र उत्कृष्ट किचितकन बर्ड्धे- 
पृदृगलपरिवर्तेन मात्र काल जानना । देखो ५रिणामनिकी विचिन्नता, 


सातया अधिकार ' है२$ 
कोई जीव तो ग्यारहवें गुणस्थान यथाध्यातंचारित्र पाथ बहुरि सिध्यो- 
दुष्टी होय किचित ऊन अरद्धपुदूगल परिवर्तन कासपयंत संतरमें रखे 
अर कोई नित्यनिमोद में सों निकसि भनुष्य होय भिध्यात्व छूटे पीछें 
अन्तर्यूहत्ते में केवलशञान पावे । ऐसे थानि अपने परिणाम विगर्नेका 
मय शराखना अर तिनके सुधास्तेका उपाय करना । 
बहुरि इस सादिमिथ्यादुष्टोक थोरे काल]मिथ्यात्वका उदय रहै 
तो बाह्य जैनोपना नाहीं नष्ट हो है वा तत्वनिका अंथ्द्धान व्यक्त न 
हो हैं वा बिना विचार किए हो वा स्तोक विचारहोतें बहुरि सम्यक्तकों 
प्राप्ति होय जाय है | बहुरि बहुत काल मिथ्यात्वका उदय रह तो जैसी 
अनादि मिथ्यादुष्टोको दशा तैसों याकों भी दशा हो हैं। गृहीत 
भिध्यात्वकों भी ग्रहै है। निगोदादिवियें भी रुले है।याको किछ 
प्रमाण नाहीं | 
बहुरि कोई जीव सम्यक्ततें भ्रष्ट होय सासदन हो है । सो तहां 
जघन्य एक समय उत्कृष्ट छह जावलो प्रमाण काल रहै है, सो याका 
परिणामकों दशा वचनकरि कहनेमें आवतो नाहीं। सुकष्मकालमात्र 
कोई जातिके केवलशानगम्य परिणाम हो हैं। तहां अनस्तानुबंधोंका 
तो उदय हो है। मिथ्यात्कका उदय न हो है।सो आग्रम प्रमाणतें 
याका स्वरूप जानना। 
बहुरि कोई जीव सम्यक्ततें भ्रष्ट होय, मिश्रगुणस्थानकों प्राप्त 
हो है । तहाँ भिश्रमोहनोयका उदय हो है। याका काल मध्य अन्तमुँ- 
हतेमात्र है। सो याक॑ भी काल थोरा है, सो याक॑ भी परिणाम केवल- 
शानगम्य हैं। यहाँ इतना भासे है--जैसे काहुकों सीख दई तिसकों 
वह किछू सत्य किछ असत्य.एकें काल मानें तेसें तत्वनिका भ्रद्धान 
अश्रद्धान एकें काल होय सो मिश्रदद्या है। केई कहै हैं--हमकों तो 
जिनदेव वा अन्य देव सववे हो वन्दने योग्य हैं इत्यादि मिश्र भद्धान को 
मिश्नगुणस्थान कहै हैं, सो नाहीं। यहु तो प्रत्यक्ष मिथ्यालवदशा है। 
व्यवह्ाररूप देवाविका श्रद्धान भए भी मिथ्यात्व रदहै है, तो याक॑ तो 


हेड्ंड समोक्षमार्भ-प्रकाशक 


देव कुदेंव का किछ ठोक ही नाहों। याके तो यहु विनयमिश्यात्व 
प्रकट है, ऐसे जानना । 

: : - ऐसे शम्यक्तके सन्‍्मुख मिथ्यादृष्टीनिका कथन किया। प्रसंग 
पात्र अन्‍य अन्य भी कथन किया है। था प्रकार जैनमतवाले मिथ्या- 
दष्टीनिका स्वरूप निरूपण किया। यहाँ नाना प्रकार मिथ्यादुष्टी- 
बिका कथन है ताका प्रयोजन यह जानना--जो इन प्रकारनिकों 
पहिचानि आपविषें ऐसा दोष होथ तो ताकों दूरिकरि सम्यकथ्द्धानो 
होना । औरनिहीके ऐसे दोष देखि देखि कषायी न होना । जातें अपना 
भला बुरा तो अपने परिणामनितें है। ओरनिकों तो रुचिवान देखिए, 
तो किछ उपदेश देय वाका भी भला कोजिए।। तातें अपने परिणाम 
सुधारनेका उपाय करना योग्य है ॥ जातें संसारका मूल भिथ्यात्व है । 
मिथ्यात्व समान अन्य पाप नाहीं है। एक मिथत्व अर ताके साथ 
अनन्तानुबन्धीका अभाव भए इकतालोस प्रकृनिका तो बन्ध ही मिटि 
जाथ। स्थिति अन्तः कोटाकोटो सागरको रहि जाय । अनुभाग थोरा 
हो रहि जाय। शीघ्र हो मोक्षपदकों पावे । बहुरि मिथ्यात्वका 
सद्भाव रहें अन्य अनेक उपाय किए भा मोक्षमाग न होय । ताले जिस 
तिस उपायकरि सर्व प्रकार मिथ्यात्वका नाश करना योग्य है। 


इतिश्रोी मोक्षमार्गप्रकाशकनाम शास्त्रवि्ष जनमतवाले 
सिथ्यादुष्टी निका निरूपण जासें मया ऐसा 
सातवाँ भ्रधिकार सम्पुर्ण भया ॥७॥ 


फॉर 


& नम: 
भ्राठयां श्रधिकार 


उपदेश का स्वरूप 


अब भिध्यादुष्टी जीवनिकों मोक्षमार्गका उपदेश देय तिनका 
उपकार करना यहु ही उत्तम उपकार है। तीर्थंकर गणधरादिक भी 
ऐसा हो उपकार करें हैं। तातें इस श्ास्त्रविषें भो तिनहोका उपदेशके 
अनुसारि उपदेश दोजिए है। तहाँ उपदेशका स्वरूप जाननेके 
किछ व्यास्यान कीजिए है । जातें उपदेशकों यंथावत्‌ न पहिचानें हो 
अन्यथा मानि विपरीत प्रवर्तें, तातें उपदेश स्वरूप कहिए है-- 

जिनमतविधें उपदेश ध्यार अनुयोगका दिया है। सो प्रथमाह- 
योग, करणानुयोग, चरणानुयोग, द्रव्यानुयोग ए च्यार अनुयोग हैँ। 
तहां तीर्थंकर, चक्रवत्ती आदि महान्‌ पुरुषनिके चरित्र जिसवियें निकूं- 
पण किया द्वोय, सो प्रथमानुयोग है' । बहुरि गुणस्थान मार्गणादिकर््प 


जीवका वा कर्म निका वा जिलोकादिकका जाविषें निरूपण ष्वान े 
करणानुयोग है' ! बहुरि गृहस्थ मुनिके धर्म आचरण करनेका जाविषे 


निरूपण होय, सो चरखानुयोग है' । बहुरि षट्‌ द्रव्य सप्ततत्वादिकका 
वा स्वपरभेद विजशञानादिकका जाविषें निरूपण होय, सो ब्रष्यानुयोग 
है'। अब इनका प्रयोजन कहिए है-- 
प्रथमानुयोगका प्रयोजन ह 

प्रथमानुयोगविषें तो संसारकी विचित्नता पुण्य ५पका फल, 
महुंत पुरुषनिकी प्रवृत्ति इत्यादि निरूपणकरि जीवनिकों धर्मविषें 
लगाए हैं। जे जोव तुच्छबुद्धि होंय, ते भी विसकरि धर्म सन्मुख हो हैं, 
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३१५६ मोक्षमार्ग-प्रकाशक 


जातें वे जीव सुक्ष्मनिरूपणकों पहिचाने नाहीं। लोकिक वार्तानिकों 
जानें। तहां तिनका उपयोग लागे ! बहुरि प्रयमानुयोंग विषें लौकिक 
प्रवुत्तिरष्प ही निरूपण होय ताकों ते नीके समझि जांय । बहुरि लोक- 
विधे तो राजादिककी कथानिविषें पापका पोषण हो है। तहां महन्त 
पुरुष राजादिक तिनकी कथा तो हैंपरन्तु प्रयोजन जहाँ तहाँ पापकों 
छुड़ाय धरमंविषें लगावनेका प्रगट करे है। तातें ते जीव कथानिके 
लालचकरि तो तिसकों बाचें सुनें, पीछें पापकों बुरा धर्मकों भला 
जानि धर्मविषें रुचिवन्त हो हैं। ऐसे तुच्छ बुद्धीनिके समझावनेकों 
यहु अनुयोग है। 'प्रथम” कहिए “अव्युत्पन्न भिध्यादृष्टी' जिनके अधि 
जो अनुयोग सो प्रथमानुयोग है। ऐसा अर्थ गोमट्सारकी टोकाविषें' 
किया है। बहुरि जिन ज,वनिक तत्वज्ञान भया होय, पीछें इस प्रथमा- 
नुयोगकों बांचें सुनें, तो तिनकों यहु तिसका उदाहरणरूप भासे है । 
जैसे जीव अनादिनिधन है, शरीरादिक संयोगी पदार्थ हैं, ऐसें यहु 
जानें था। बहुरि पुराणनिविषे जोवनिके भवांतर निरूपण किए, ते 
तिस जावनेके उदाहरण भए । बहुरि शुभ अशुभ शुद्धोपयोगकों जानें 
था वा तिनके फलकों जानें था । बहुरि पुराणवि्षं तिन उपयोगनिकी 
प्रवृत्ति अर तिनका फल जीवनिकं भया, सो निरूपण किया। सो ह्दी 
तिस जाननेका उदाहरण भया । ऐसे ही अन्य जानना। यहाँ उदा- 
हरणका अर्थ यहू जो जैसे जानें था तैसें ही तहाँ कोई जीवके अवस्था 
भई तातें यह तिस जाननेकी साबि भई। बहुरि जैसे कोई सुभट है, सो 
सुभटनिको प्रशंसा अर कायरनिकी निन्‍्दा जाविषे होय; ऐसी कोई 
3राणधुरुषनिकी कथा सुननेंकरि सुभटपनाविषरें अति उत्साहवान्‌ हो 
है। तैसे धर्मात्मा है, सो धर्मात्मानिकी भ्रशंपरा अर परापीनिकी निन्‍दा 
जाविषें होय, ऐसे कोई पुराणपुरुषनिकी कथा सुननेकरि घर्मविषें अति 
उत्साहवान्‌ हो है। ऐसे यहु प्रथमानुयोगका प्रयोजन जानना । 

१. ' पक किब्फकल्सरतिकनणुपन मे फ्रफ+्रर ;््रपप़् सिव्यावृष्टिसग्रतिकमध्युत्पन्त का प्रतिपाथ प्रवृत्तोशुधोचरो- 

5पिका र: प्रथमानुयोग ०, जी० प्र० दी० गा० से प्‌ 


आठवीं अजिकार -॥३७ 


कररपानुयोगका प्रयोजन 

बहुरि करणानुयोगविषें जीवनिकी वा कर्मनिका विशेष वा 
जिलोकादिककी रचना निरूपणकरि जोवनिकों धमंविषें लगाए हैं। 
जे जीव धम्मविषें उपयोग लगाया चाह, ते जोवनिका मुणस्थान मार्गंणा 
आदि विशेष अर कर्मनिका कारण अवस्था फल कोन कोनकं कंसे 
केसे पाइए, इत्यादि विश्येष अर त्रिलोकवि् नरक स्वर्गादिकके ठिकानें 
पहिचानि पापतें विमुख होय धरमविषें लागे हैं। बहुरि ऐसे विचार- 
विषें उपयोग रसि जाय, तब पाप भ्रवृत्ति छूटि स्वयमेव तत्काल धर्म 
उपज है। तिस अभ्यासकरि तत्वज्ञानको प्राप्ति शोध हो है। बहुरि 
ऐसा सूक्ष्म यथार्थ कथन जिनमतवियषें हो है, अन्यत्र ताहीं, ऐसे महिमा 
जानि जिनमतका श्रद्धानी हो है। बहुरि जे जीव तत्वज्ञानो होय इस 
करणानुयोगकों अभ्यासे हैं, तिनकों यहु तिसका विशेषरूप भासे है। 
जो जीवादिक तत्व आप जानें है; तिनहोका विशेष करणानुयोगविध्षे 
किए हैं । तहां केई विशेषण तो यथावत्‌ निश्चयरूप है, केई उपचार 
लिए व्यवहा ररूप है। वे ई द्रव्य क्षेत्र काल भावादिकका स्वरूप प्रमा- 
णांदिकरूप हैं, केई निर्मित्त आश्रयादि अपेक्षा लिए है। इत्थादि अनेक 
प्रकारके विशेषण निरूपण किए हैं, तिनकों जैसाका तेसा मानता तिस 
करणानुयोगकों अभ्यासे है। इस अभ्यासतें तत्वज्ञान निममल हो है। 
जैसे कोऊ यहु तो जानें था यहु रत्न है परन्तु उस रत्नके घनें विशेष 
जानें निर्मेल रत्नका पारखी होय, तंसे तत्वनिकों जानें था ए जीवा- 
दिक हैं परन्तु तिन तत्त्वनिके घनें विशेष जानें तो निर्मेल तत्वज्ञान 
होय । तत्वज्ञान निरमेल भए आप ही विशेष धर्मात्मा हो है। बहुरि 
अन्य ठिकाने उपयोगकों लगाइए तो रागादिकी वृद्धि होय अर छद्म- 
स्‍्थका एकाग्र निरन्तर उपयोग रहै नाहीं। तातें ज्ञानी इस करणानु- 
योगका अभ्यासविषें उपयोगकों लगावें है। तिसकरि केवलज्ञानकरि 
देखे पदार्थनिका जानपना य।क॑ हो है। प्रत्यक्ष अध्रत्यक्षहीका भेद है, 
भासनेंविधे विरुद्ध है नाहीं। ऐसे यहु करणानुयोगका प्रयोजन जानना । 


| । द्द सोकसेर्य-अकादक 


'करण” कहिए गणित कार्यकों कारण सूच तिनका जावियें 'अनुयोग 
अधिकार होय, सो करणानुयोग है । इस विें गणित वर्णनकी मुख्यता 
है, ऐसा जानना । 
धररानुयोगका प्रयोजन 

अब चरणानुयोगका प्रयोजन कहिए है। चरणानुयोगविवें नाता 
प्रकार धर्मके साधन निरूपणकरि जीवनिकों धर्मविषें लगाइए है। जे 
जीव हित अहितकों जाने नाहीं, हिंसादिक पाप कार्यनिविषें तत्पर 
होय रहे हैं, तिनकों जैसें पापकार्य निकों छोड़ि धर्मकारयनिविषें लाग्रे 
तैसें उपदेश दिया, ताकों जानि धर्म आचरण करनेकों सन्मुख भए, 
ते जीव यृहस्थधर्म वा मुनिधर्म का विधान सुनि आपतें जेसा सधे तैसा 
धर्म-साधनविधें लागे हैं। ऐसे साधनतें कषाय भेद्र हो है। ताके फलतें 
इतना तो हो है, जो कुगति विष दुख न पा अर सुगतिविषें सुख 
पायें । बहुरि ऐसे साधनतें जिनमतका निमित्त बन्या रहै, तहाँ तस्य 
ज्ञानकी प्राप्ति होनी होय तो होय जावे । बहुरि जे जीव तत्वज्ञानी 
होयकरि चरणानुयोगकों अभ्यासे हैं, तितकों ए सर्व आचरण अपने 
वीतरागभावके अनुसारी भासे हैं। एकदेश वा सर्वदेश वीतरागता 
भए ऐसो श्रावकदशा ऐसी मुनिदशा हो है। जातें इनके निमित्त नैमि- 
त्तिकपनों पाइए है। ऐसें जानि क्रावक मुनिधर्मके विशेष पहिचानि 
जेसा अपना वोतरागभाव भया होय, तेसा अपने योग्य धर्मकों साधे 
हैं। तहाँ जेता अंशां वीतरागता हो है, ताकों कार्यकारी जावे हैं, जेता 
अंश राय रहै है, ताकों हेय जाने हैं। तम्पृर्णं वीतरायकों परम धर्म 
माने हैं। ऐसे चरणानुयोगका प्रयोजन है । 


द्रव्यानुयोगका प्रयोजन 


अब द्रव्यानुयोगका प्रयोजन कहिए है । द्रव्यानुयोगविधें द्रव्य- 
निका वा तत्वनिका निरूपण करि जीवनिकों धर्मविषे लगाइए है। जे 


जीर जीवादिक द्रव्यनिकों वा तत्वनिकों पहिचानें नाहीं, आपा परकों 


आठवयाँ अधिकार ३३९ 


भिन्न जाने नाहीं, तिनकों हेतु दृष्टान्त युक्तितेंकरि वा प्रमाण-नयादि- 
ककरि तिनका स्वरूप ऐसे दिखाया जैसें याक॑ प्रतीति होय जावे । 
ताके अभ्यासतें अनादी अज्ञानता दूरि होय, अन्यमत कल्पित तत्वादिक 
झूठ भासें, तब जिनमतकी प्रतीति होय । अर उनके भावकों पहिचा- 
ननेका अभ्यास राखें तो क्षीज् ही तत्वज्ञानकी प्राप्ति होय जाय। 
बहुरि जिनके तत्व ज्ञान भया होय, ते जीव द्॒ब्यानुयोंगकों अभ्यासें। 
तिनकों अपने श्रद्धान के अनुसारि सो सर्व कथन प्रतिभासे है। जैसे 
काहुने किसी विद्याकों सोखि लई परन्तु जो ताका अभ्यास किया करे 
तो वह यादि रहै, न करे तो भूलि जाय । तैसें याक तत्वशान भया 
परन्तु जो ताका प्रतिपादक द्वव्यानुयोगका अभ्यास किया करे तो वह 
तत्वज्ञान रहै, न करे तो भूलि जाय । अथवा संक्षेपपने तत्वच्ान भया 
था, सो नाना युवित द्वेतु दृष्टांतादिककरि स्पष्ट होय जाय तो तिस- 
विष शिथिलता न होय सके । बहुरि इस अभ्यासतें रागादि घटनेतें 
शीघ्र मोक्ष स्ध । ऐसे द्रव्यानुयोग का प्रयोजन जानना । 

अब इन अनुयोगनिविषें किस प्रकार व्याख्यान है, सो कहिए 

प्रथमातुयोग में व्यास्यान का विधान 

प्रथमानुयोगनिविषें जे मूलकथा है, ते तो जैसी हैं तैसो ही 
निरूपिए है। तिनविषें प्रसंग पाय व्याख्यान हो है सोई तो जैसाका 
तैसा हो है, कोई ग्रन्थकर्त्ताका विचारके अनुसारि हो है परन्तु प्रयो- 
जन अन्यथा न हो है । 

वाका उदाहरण--जैसें तीयकर देवनिके कल्याणकनिवियें इन्द्र 
आया, यहु कथा तो सत्य है। बहुरि इन्द्र स्तुति करी, ताका व्याख्यान 
किया, सो इन्द्र तो ओर ही प्रकार स्तुति कीनो लिखो परन्तु स्तुतिरूप 


प्रयोजन अन्यथा न भया। बहुरि परस्पर किनिहुके वचनालाप भया । 
तहां उनके तो और प्रकार अक्षर निकसे ये, यहाँ प्रंथकर्ता अन्य प्रकार 


कहे परन्तु प्रयोगन एक ही विखाके हैं। बहुरि नगर वन ग्रामादिक« 


३३० मोकमार्ग-प्रकांदर्क 


'का नामादिक[तो यथावत्‌ ही लिखें अर वर्णन हीनाधिक भी प्रयोजन- 
को पोषता निरूपें हैं। इत्यादि ऐसे हो जानना । बहुरि प्रसंगरूप कथा 
भी )ग्रन्थकर्ता अपना विचार अनुसारि कहै। जेसे धर्मपरोक्षाबिे 
म्थनिको कथा लिखी, सो ए ही कथा मनोवेग कही थी ऐसा नियम 
नाहीं । परन्तु मूर्खपनाकों पोषती कोई वार्त्ता कहीं ऐसा अभिप्राय 
पोष है। ऐसे ही अन्यत्र जानना । 

यहाँ कोऊ कहै--अयथार्थ कहना तो जेन शास्त्रनिविधें संभवे 
नाहीं ? 

ताका उत्तर--अन्यथा तो वाका नाम है, जो प्रयोजन औरका 
और प्रगट कर। जैसें काहुकों कह्मा--तू ऐसें कहियो, वाने वे ही 
अक्षर तो न कहे परन्तु तिसहो प्रयोजन लिए कह्मा तो वाकों मिथ्या- 
वादी न कहिए, तेसे जानना । जो जैसाका तेंसा लिखनेंकी सम्प्रदाय 
होय तो काहुने बहुत प्रकार वेराग्य चितवन किया था, ताका वर्णन 
सब लिखें ग्रन्थ बधि जाय, किछ न लिखें तो वाका भाव भासे नाहीं । 
तातें वैराग्यके ठिकानें थोरा बहुत अपना विचारके अनुसारि वैराग्य 
पोषता हो कथन करे, सराग पोषता न करे । तहाँ प्रयोजन अन्यथा न 
भया तातें याकों अयथार्थ न कहिए, ऐसे ही अन्यत्र जानना । 


बहुरि प्रथमानुयोगविषें जाकी मुख्यता होय, ताकों ही पोषें 
हैं। जेसें काहुनें उपवास किया, ताका तो फल स्तोक था बहुरि 
वा अन्यधर्म परिणतिकी विशेषता भई, तातें विशेष उच्चपदकी 
प्राप्ति भई। तह्ााँ लिसकों उपवासद्वीका फल निरूपण करें, ऐसे ही 


अन्य जाननें । बहुरि जैसें काहुनें शीलादिककी प्रतिज्ञा दृढ़ राखी वा 
नमस्कार मन्त्र स्मरण किया वा अन्य धर्म साधन किया, ताके कष्ट 


दूरि भए, अतिशय प्रगट भए, तहाँ तिनहीका तैसा फल न भया अर 
अन्य कोई कर्म के उदयतें वेसे कार्य भए तो भी तिनकों तिन छीला- 
दिकका ही फल निरूपण करें। ऐसे ही कोई पापकार्य किया, ताके 
तिसहीका तो तैसा फल न भया अर अन्य कर्मउदयतें तीचगतिकों 


प्राप्त भया था कष्टादिक भए, ताकों तिसही पाप कार्य का फेल 
निरूपषण करें। इत्यादि ऐसे ही जानना । 

यहां कोऊ कहै-- ऐसा झूठा फल दिद्यावना तो योग्य नाहीं, ऐसे 
कथनकों प्रमाण कंसे कीजिए ? 

ताका समाधान--जे अज्ञानी जीव बहुत फल दिखाए बिना 
धर्म विषे न लागे वा पापतें न डरें, तिनका भला करनेके अथि ऐसा 
वर्णन करिए है। बहुरि झूठ तो तब होय, जब घर्मंका फलकों पापका 
फल बतावें, पापका फलकों घर्मंका फल बताये | सो तो है नाहीं । 
जेसें दद्य पुरुष मिलि कोई कार्य करें, तहाँ उपचारकरि एक पुरुषका भी 
किया कहिए तो दोष नाहीं अथवा जाके पितादिकने कोई कार्य किया 
होय, ताकों एक जाति अपेक्षा उपचारकरि पुत्रादिकका किया कहिए 
तो दोष नाहीं। तैसें बहुत शुभ वा अशुभ कार्यनिका एक फल भया, 
ताकों उपचारकरि एक शुभ वा अशुभकायंनिका एक कहिए तो दोष 
नाहीं अथवा और शुभ वा अशुभ्कार्यका फल जो भया होय, वाकों 
एक जाति अपेक्षा उपचारकरि कोई और हो शुभ वा अशुभकार्यका 
फल कहिए तो दोष नाहीं । उपदेशविषें कहीं व्यवहार वर्णन है, कहीं 
निवचय वर्णन है। यहाँ उपचाररूप व्यवहार वर्णन किया है, ऐसे 
याकों प्रमाण कीजिए है। याकों तारतम्य न मानि लेना । तारतम्य 
करणानुयोगविषें निरूपण किया है, सो जानना । 

बहुरि प्रथमानुयोग विषे उपचाररूप कोई धर्मका अंग भए 
सम्पूर्ण धर्म भया कहिए है | जेसें जिन जीवनिक ढाका कांक्षादिक् न 
भए, तिनक॑ सम्यक्त भया कहिए। सो एक कोई कायेंविषें शंका कांक्षा 
न॑ किए ही तो सम्यक्त न होय, सम्यक्त तो तत्वश्रद्धान भए हो है। 
परन्तु निदएपयय सम्यबतका तो व्यवहार सम्यवतविषें उपचार किया, 
बहुरि व्यवहार सम्पक्तके कोई एक अजुवियें सम्पूर्ण व्यवहार सम्यक्त 
का उपचार किया, ऐसे उपचारकरि सम्यकत भया कहिए है। बहुरि 
कोई जेनशास्त्रका एक अंग जानें सम्यस्शान भया कहिए है, सो संश« 


६३१२ सीकमार्म-प्रकाइक 


यादिरहित तत्व शान भए सम्यग्शान होय परन्तु पूर्ववत्‌ उपचारकारि 
कहिए। बहुरि कोई भला आचरण भए सम्पकचा रित्र भया कहिए है। 
तहाँ जाने जैनधर्म अक्लीकार किया होय वा कोई छोटी मोटी प्रतिशा 
ग्रहो होय, ताकों श्रावक कहिए सो श्रावक तो पंचमगुणस्थानवर्ती भए्‌ 
हो है परन्तु पूर्ववत्‌ उपचार करि याकों श्रावक कह्मा है। उत्तरपुराण- 
विषें श्रेणिककों श्रावकोत्तम कह्या सो वह तो असंयत था परन्तु जेनी 
था तातें कह्या | ऐसे ही अन्यत्र जानना! बहुरि जो सम्यक्तरहित 
मुनिलिंग धारे वा कोई द्वव्याँ भी अतिचार लगावता होय, ताकों मुनि 
कहिए | सो मुनि तो षष्टादि गुणस्थानवर्त्ती भए ही हो है परन्तु पृवे- 
बत्‌ उपचारकरि मुनि कह्या है; समवसर्रणसभाविषें मुनिनिकी सख्या 
कही, तहाँ सर्वे ही शुद्ध भावलिंगी मुनि न थे परन्तु धुनिलिग धा रनेतें 
सबनिकों मुनि कहे । ऐसेंही अन्यत्र जानना । 

बहुरि प्रथमानुयोगविषें कोई धर्मबुद्धितें अनुचित का/य॑ं करे 
ताकी भी प्रशंसा करिए है। जेसें विष्ण॒वु मार मुनिनका उपसर्ग दूरि 
किया सो घर्मानुरागतें किया परन्तु मुनिपद छोड़ि यहु कार्य करना 
योग्य न था। जातें ऐसा काये तो गृहस्थधमंविषें सम्भवे अर गृहस्थ 
धर्मतें मुनिधमं ऊंचा है। सो ऊंचा धर्म छोड़ि नोचाधर्म अद्भीका३ 
किया सो अयोग्य है परन्तु वात्सल्य अंगको प्रधानताकरि विष्णुकुमार 
जीकी प्रशंसा करी। इस छलकरि औरनिकों ऊंचा धर्मछोड़ि नीचाधमे 
अज्भोकार करना योग्य नाहीं । बहुरि जैसें गुवालिया मुनिको अग्नि 
करि तपाया सो करुणातें यहू कार्य किया। परन्तु आया उपसर्गकों 
तो टूरि करे, सहज अवस्थाविषें जो शीतादिककी परीषह हो है, ताकों 
दुर किए रति माननेका कारण होय, उतकों रति करनी नाहीं, तब 
उलटा उपसय होय। याहीतें विवेकी उनक॑ शीतादिकका उपचाव 
करते नाहीं। गरुवालिया अविवेकी था, करुणाकरि यहु कार्य किया, 
तातें याकी प्रशंसा करी । इस छलकरि ओऔरनिकों धर्मपद्धतिबिषें जो 
विरुद्ध होय सो कार्य करना योग्य वाहों । बहुरि जँसे वत्ञक रण राजा 


अआठथा झधिकार ड्श्दे 


सिहोदर राजाकों नम्या नाहीं, मुद्रिकावियें प्रतिमा राखी । सो जड़े 
बड़े सम्यरदृष्टो राजादिककों नरम, याका दोष नाहों अर मुव्रिका वियें 
प्रतिमा राखने मैं अविनय होय, तथावत्‌ विधितें ऐसी प्रतिमा न होस, 
तातें इस कार्य विषें दोष है। परन्तु वाक॑ ऐसा ज्ञान न था, धर्मामुरागते 
मैं औरकों तमूं नाहीं, ऐसी बुद्धि भई, तातें वाकी प्रश्नंखा करो । इस 
छलकरि ओरनिकों ऐसे कार्य करने युक्त नाहीं । बहुरि केई पुरुषों ते 
पुत्रादिकककी प्राप्तिके अथि वा रोग कष्टादि दूरि करनेके अधि चेरया- 
लय पुजनादि कार्य किए, स्तोत्रादि किए, नमस्कार मन्त्र स्मरण 
किया सो ऐसें किए तो निःकांक्षित गुण का अभाव होय, निदानबंध- 
नामा आत्तेष्यान होय । पापहीका प्रयोजन अन्तरंगविषं है, तातें पाप- 
हीका बंध होई । परन्तु मोहित होयकरि भो बहुत पापबंधका कारण 
कुदेवादिकका तो पूजनादि न किया, इतता वाका शुण ग्रहणकरि 
बाकी प्रशंसा करिए है। इस छलकरि औरनिकों लौकिक कार्य निके 
अधि धर्मंत्राधन करना युक्त नाहीं । ऐसें ही अन्यत्र जानने । ऐसे ही 
प्रथमानुयोग विषें अन्य कथन भो होंथ, ताको यथासम्भव जानि भ्रम- 
रूप न होन। । 

अब करणानुयोगविषें किस प्रकार व्याख्यान है, सो कहिए है-- 

कररानुयोग में व्याख्यान का विधान 

जैसे केवलजश्ञानकरि जान्या तैसें करणानुयोगविषें व्याख्यान है । 
बहुरि केवलज्ञानकरि तो बहुत जान्या परन्तु जीवकों कार्यकारी जोव 
कर्मादिकका वा त्रिलोकादिकका ही निरूपण या वियें हो है। बहुरि 
तिनका भी स्वरूप सर्व निरूपण न होय सकं, तातें जेसें संकोचन करि 
निरूपण करिए है। यहाँ उदाहरण--जीवके भावत्तिकी अपेक्षा ग्रुण- 
स्थानक कह्टे, ते भाव अनन्तस्वरूप लियें वचनेगोचर नाहीं। तहाँ बहुत 
भावनिकी एक जातिकरि चोदह गुणस्थान कहे । बहुरि जीव जानमेके 
जनेक प्रकार हैं! तहां मुख्य चौदह्‌ मार्गणाका निरूपण किया। बहुरि 
कमंपरसाणू अनन्तप्रकार दाक्तियुक्त हैं, तिनविषें बहुतनिक्ी एक 
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जाति करि आठ वा एकसो अड़तालीस प्रकृति कहो | अहुरि विलोक- 
बियें अनेक रचना हैं, तहां मुख्य केतीक रचना निरूपण करिए है। 
वहुरि[प्रमाण के अनन्त भेद तहां संख्यतादि तीन भेद वा इनके इकईस 
भेद निरूपण किए, ऐसे ही अन्यत्र जानना । 

बहुरि करणानुयोगवियें यद्यपि वस्तु के क्षेत्र, काल, भावादिक 
अखंडित हैं, तथापि छा्मत्थक्ों होताधिक ज्ञान होनेके अधि प्रदेश 
समय अविभागप्रतिच्छेदादिककी कल्पनाकरि तिनका प्रमाण निरूपिए 
है। बहुरि एक वस्तुविषें जुदे जुदे गुणनिका वा पर्यायनिका भेदकरि 
निरूपण कोजिए है। बहुरि जोव पुद्गलादिक यश्यपि भिन्‍न भिन्न हैं, 
तथापि सम्बन्धादिककरि अनेक द्रव्यकरिं निपज्या गति जाति आदि 
भेद तिनकों एक जोवके निरूपें हैं, इत्यादि व्यवहार नयको प्रधानता 
लिएं व्याब्यान जानना। जातें व्यवहार बिना विशेष जानि सके नाहीं । 
बहुरि कहीं निरचयवर्णन भी पाइए है। जैसे जीवादिक द्रव्यनिका 
प्रमाण निरूपण किया, सो जुदे जुदे इतनें ही द्रव्य हैं। सो यथासम्भव 
जानि लेना । 

बहुरि करणानुयोगविषें जे कथन हैं ते केई तो छद्मस्थके प्रत्यक्ष 
अनुमानादियोचर होंग, बहुरि जे न होंय तिनकों आज्ञा प्रमाणकरि 
माननें । जैसें जोव पुद्गलके स्थूल बहुत कालस्थायी मनुष्यादि पर्याय 
वा घटादि पर्याय निरूपण किए, तिनका तो प्रत्यक्ष अनुमानादि होय 
सके, बहुरि समय समय प्रति सूक्ष्म परिणमन अपेक्षा ज्ञानादिकके 
वा स्निरध रूक्षादिकके अंश निरूपण किए ते आज्ञाहीतें प्रमाण हो हैं । 
ऐसे ही भन्‍यत्र जानना । 

बहुरि करणानुयोगविे छद्मस्थ निकी प्रवृत्ति के अनुसार वर्णन 
किया नाहीं, केवल ज्ञानगम्य पदार्थनिका निरूपण है। जैसे केई जोब 
तो द्रव्यादिक का विचार करें हैं वा ब्रतादिक पालें हैं परन्तु तिनके 
अन्तरंग सम्मवत चारित्रशक्ति नाहीं, तातें उनकों मिथ्मादुष्टि अब्नती 
कहिए है। बहुरि केई जीव द्रव्यादिकका वा ब्रतादिकका वि्ार रहित 
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हैं, अन्य कार्य निविषें प्रवत्त है व। निद्रादिकरि निविचार होय रहे हैं 
परन्तु उनके सम्यकक्‍तावि क्षक्तिका सद्भाव है, तातें उनकों सम्यक्‍्त्यो 
वा ब्रतो फहिए है। बहुरि कोई जोवक कषायनिकी प्रवृत्ति तो धनो है 
अर बाक॑ अन्तरंग कषाय शक्ति धोरी है, तो वाकों मदकथायी कहिए 
है । अय कोई जीव कृषायतिको प्रवृत्ति तो थोरो है अर वाक॑ अन्त- 
रंग कषायशक्ति घती है, तो वाकों तोब्कषायो कहिए है । जेसें व्यन्त- 
रादिक देव कषायनितें नगर नाश्मादि कार्य करें, तो भो तिनक थोरी 
कषायशक्तितें पीतलेश्या कही । बहुरि एकेन्द्रियादिक जीव कवायकार्य 
करते दोखें नाहों, तिनक॑ बहुत कबायशक्तितें कृष्णादि लेश्या कही। 
बहुरि पर्वाथविद्धि के देव कषायरूप थोरे प्रवर्तें, तिनके बहुत कषाय- 
शक्तितें असंपम कह अर पं वमगुण स्थानों व्यापार अब्रह्मादि कषाय- 
कार्य रूप बहुत प्रवर्तें, तिनके मन्दकषाय शक्तितें देशसंयम कह्या । ऐसे 
हो अनयत्र जानना । 

बहुरि कोई जोव्क मत व वन कायको चेष्टा थोरी होतो दीसे, 
तो भो कर्माकर्षण शक्ति को अपेक्षा बहुत योग कह्मा । काहूक॑ चेष्टा 
बहुत दीसे तो भो शक्तिको होनतातें स्तोक योग कद्मा । जैसे केवली 
गमना दिक्रियारहित भया, तहां भो ताकें योग बहुत कह्मा । बें द्रियादिक 
जीव गमनादि करें हैं, तो भी तिनके योग स्तोक कहे। ऐसे ही अनयत्र 
जानना । 

बहुरि कहीं जाकी व्यक्तता किछू न भासे, तो भी सूक्ष्मशक्ति 
के सद्भावतें ताका तहाँ अस्तित्व कहा । जैसे मुनि्क अश्नह्मकार्य किछ 
नाहीं, तो भी नबम गुणस्थानपर्यन्त मैथुत्रासंशा कही। अहमिद्रमिके 
दुःखका कारण व्यक्त नाहीं, तो भी कदाचित असाताका उदय कह्या । 
नारिशीनिक सुखका कारण व्यक्त नाहीं, तो भी कदाचित्‌ सा(।का 
उदय कह्या । ऐसे ही अन्यत्त जानना । 

बहुरि करणानुयोग सम्यग्ददोन-झान-चारित्रादिक धर्मेका 
निरूपण कर्मप्रकृतिनिका उपशमादिककी अपेक्षा लिए युक्मशक्ति जेसें 
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पाइए तैसे गुणस्थानादिविषें निरूपण करे है वा सम्यग्दशंनादिकके 
विषयभृत जीवादिक तितका भो निरूपण सुक्ष्मभेदादि लिये कर है। 
यहाँ कोई करणानुयोगके अनुसारि आप उद्यम करें तो होय सके 
नाहीं । करणानुयोगविें तो यथार्थ पदार्थ जनावनेंका मुख्यश्र योजन 
है, आचरण करावतंकी मुख्यता नाहीं । ततें यहु तो चरणानुयोगादिक 
के अनुसार प्रवर्ते, तिसतें जो काय होना है सो स्वयमेत ही होय है । 
जैसे आप कर्मनिका उपशभादि किया चाहै तो केसे होय ? आप तो 
तत्वादिकका निश्चय करनेका ऊद्यम करे, तातें स्वयमेव हो उपशपादि 
सम्यक्त होय । ऐसे ही अन्यत्र जानना ; एक अतर्मुहत्त बिषे ग्यारहवाँ 
गुणस्थानसों पड़ि क्रमतें मिध्यादृष्टो होय बहुरि चढ़िकरि केवलशान 
उपजावै ! सो ऐसे सम्यक्तादिकके सुक्षम माव बुद्धिगोचर आवसे नाहीं, 
तातें करणानुयोगके अनुसारि जेसाका तेसा जानि तो ले अर प्रवृत्ति 
बुद्धिगोचर जैसे भला होय तेसे करे। 
बहुरि करणानुयोगविषें भी कहीं उपदेशको मुख्यता लिए व्या- 

ख्यान हो है, ताकों सबंधा तेसें ही न मानना। जैसे हिसादिकका 
उपायकों कुमतिज्ञान कह्या, अन्यमतादिकके शास्त्राभ्यास कों कुश्रुत- 
ज्ञान कह्ा बुरा दीसें भला न दीसे ताकों विभंगज्ञान कह्या, सो इनकों 
छोड़नेके अथि उपदेशकरि ऐसे कह्या। तारतम्यतें मिथ्यादुष्टिक सर्वे 
ही ज्ञान कुशान हैं, सम्यर्दृष्टोक सर्व हो ज्ञान सुज्ञान है। ऐसे ही 
अन्यत्र जानना। 

बहुरि कहीं स्थूल कथन किया होय, ताकों तारतम्यरूप न जानता । 
जैसे व्यासते तिगुणी परिधि कहिए, सूक्ष्मपनें किछ अधिक तिगृणी 
हो है। ऐसें ही अन्यत्र जानना । बहुरि कहीं मुख्यताकी अपेक्षा व्या- 
र्यान होय, ताकों सर्व प्रकार न जानना । जेसे मिथ्यादुष्टो सासादन 
ग्रुणस्थानवालेकों पापजोव कहे, असंयतादि ग्रुणस्थानवालेकों पुष्यजीव 
कहे सो मुख्यपनें ऐसे कहे, तारतम्यतें दोऊनिके पाप पुण्य यथासम्भव 
पाइए है। ऐस्रें ही अन्यत्र जानना। ऐसी ही और भी नाना प्रकार 
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पाइये है, ते यथासस्भव जानने। ऐसें करणानुयोगविें व्याज्यानका 
विधान दिखाया । 

अब चरणानुयोगविषे किस प्रकारका व्याख्यान है, सो विखा- 
हुए है-- 

छररानुयोग में व्यास्यान का विधान 

चरणानुयोगवि्ष जेसें जोवनिक अपनी बुद्धिगोचर धर्मका 
आचरण होय सो उपदेश दिया है। तहाँ धर्म तो निश्चयरूप मोक्ष- 
मार्ग है सो; है। ताके साधनादिक उपचारते धर्म है सो व्यवहार- 
नयकी प्रधानता करि नाना प्रकार उपचार धर्मके भेदादिक यावियें 
निरूपण करिए है। जातें निदयय धर्मंविषेंतो किछ ग्रहण त्यागका 
विकल्प नाहीं अर याकें नोचली अवस्थावि्ें बिकल्प छूटती नाहीं, 
तातें इस जीवकों घमंविरोधो कार्यनिकों छुड़वानेका अर घर्मंताधनादि 
कार्य निके ग्रहण करावनेका उपदेश या विषें है।सो उपदेश दोय 
प्रकार दीजिए है। एक तो व्यवहारहीका उपदेश दीजिए है, एक 
निरचयसहित व्यवहारका उपदेश दीजिए है। तहाँ जिन जीवनिक 
निश्चयका ज्ञान नहीं है वा उपदेश दिए भो न होता दीसे ऐसे भिश्या- 
दृष्टि जोव किछू धर्मेकों सन्मुख भए तिनकों व्यवहारहीका उपदेश 
दीजिए है। बहुरि जिन जोवनिके निश्चय व्यवहारका ज्ञान है था 
उपदेश दिए तिनका ज्ञान होता दीसे है, ऐसे सम्यग्दष्दी जीव वा 
सम्यक्तकों सन्मुख मिथ्यादष्टी जोव तिनकों निश्चय हित व्यवहार- 
का उपदेश दीजिए है। जातें श्रोगुरु सव॑ जीवनिके उपकारो हैं। सो 
असंशी जीव तो उपदेक्ष ग्रहणें योग्य नाहीं, तिनका तो उपकार इतना 
ही किया--और जीवनिकों तिनको दयाका «परदेश दिया । बहुरि जे 
जीव कर्म प्रबलतातें निश्चयमोक्षमार्गकों प्राप्त होय सके नाहों, तिनका 
इतता हो उपकार किया -जो उनकों व्यवहार धर्मका उपदेश देय 
कुग्रति के दुअनिका कारण पापकार्य छुड़ाय सुगति के इन्द्रियसुखनि- 
का कारण पुण्यकार्यनिवियें लगाया! जेता दुःख मिट्या, तितना ही 
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उपकार भया । बहुरि पापीके तो पापवासना हो रहै अर कुगतिविधें 
जाय तहां धर्मका निमित्त नाहों। तातें परम्पराय दुःखहीकों पाया 
करे। अर पुण्यवानक धर्मवासना रहे अर सुगति विषें जाय, तहाँ धर्म 
के निमित्त पाईए, तातें परम्पराय सुखकों पाणे | अथवा कर्मशक्ति 
हीन होय जाय तो मोक्षमार्गकों भी प्राप्त दोय जाय । तातें व्यवहार 
उपदेशकरि पापतें छुड़ाय प्रण्यकार्यनिवि्ष लगाईए है। बहुरि जे जोव 
मोक्षमार्गंकों प्राप्त भये व। प्राप्त होने योग्य हैं, तिलनका ऐसा उपकार 
किया जो उनकों निइ्चयसहित व्यवहारका उपदेश देय मोक्षमार्गविषें 
प्रवर्ताए । श्रोगुरु तो सर्गका ऐसा ही उपकार करैं। परन्तु जिन जीव- 
निका ऐसा उपकार न बनें तो श्रोगुरु कहा करें। जेसा बन्या तेसा ही 

उपकार किया । तातें दोय प्रकार उपदेश दोजिये है। तहां व्यवहार 
उपदेशविषें तो बाह्य क्रियानिहीकी प्रधानता है। तिनका उपदेशतें 
जीव पापक्रिया छोड़ि पुण्यक्रियानिविषें प्रवर्त । तहाँ क्रिया के अनुसार 
परिणाम भी तीब्रकषाय छोड़ि किछू मंदकषायों होय जाय । सो मुख्य- 
पनें तो ऐसे है। बहुरि काहुके न होय तो मति होहु। श्रीगुरु तो परि- 
णाम सुधारनेके अधि बाह्यक्रियानिकों उपदेशें हैं। बहुरि निश्चय- 
सहित व्यवहार का उपदेशविषें परिणामनिहीकी प्रधानता है। ताका 
उपदेशतें तत्वज्ञानका अभ्यासकरि वा वैराग्य भावनाकरि परिणाम 
सुधारे, तहां परिणाम के अनुसारि बाह्मत्रिया भी सुधरि जाय। 
परिणाम सुधरे बाह्यक्रिया सुधरे ही सुधरे। तातें श्रीगुद परिणाम 
सुधा रनेक़ो मुख्य उपदेश हैं। ऐसे दोय प्रकार उपदेशविदें जहां ब्यव- 

हारही का उपदेश होय तहां सम्यग्दर्शनके अथि अरहंत देव, निग्नेन्थ 

गुरु, दया धर्मंको ही मानना, ओरकों न मानना । बहुरि जीवादिक 
तत्वनिका व्यवहारस्वरूप कह्या है ताका श्रद्धान करना, दंकादि 

पच्चीस दोष न लगवाने, निशंकितादिक अगर वा संवेगादिक गुण 

पालने, इत्यादि उपदेश दीजिये है। बहुरि सम्यरज्ञानके अधि जिनमत 

के शास्त्रनिका अभ्यास करना, अर्थ व्यंजनादि अंग्रतिका साधन 
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करना इत्यादि उपदेश दीजिये है। बहुरि सम्यक्चारित्रके अधि एको- 
देश या सर्वेदेशहिसादि पापनिका त्याग करना, ब्रतादि अंगनिकों 
पालने, इत्यादि उपदेश दोजिये है। ब्रहरि कोई जीवकों विशेष धर्मंका 
साधन न होता जानि एक आजड़ी आदिकका ही उपदेश दीजिए है। 
जैसे भोलकों कागलाका मांस छड़ाया, गुवालियाकों नमस्कार मन्त्र 
जपने का उपदेश दिया, ग्हस्थकों चेत्यालय पूजा प्रभावनादि कार्येका 
उपदेश दीजिए है, इत्यादि जेसा जीव हाय ताकों तेसा उपदेश दीजिए 
है। बहुरि जहां निर्चयसहित व्यवहारका उपदेश होय, तहां 
सम्यरदर्शनके अधि यथार्थ तत्वनिका श्रद्धान कराइये है। तिनका जो 
निश्चय स्वरूप है सो भूतर्थ है व्यवहार स्वरूप है सो उपचार है| 
ऐसा श्रद्धान लिए वा स्वपरका भेदविज्ञानकरि परद्रभ्यविर्षे रागादि 
छोड़नेका प्रयोजन लिए तिन तत्वनिका श्रद्धान क रनेका उपदेश दोजिए 
है। ऐसे श्रद्धानतें अरहंतादि बिना अन्य देवादिक झूंठ भासें तब स्वय- 
सेव तिनका मानना छूटे है, ताका भो निरूपण करिए है। बहुरि 
सम्यग्ज्ञानके अथि संशयादिरहित तिनही तत्वनिका तंसें ही जाननेका 
उपदेश दोजिए है, तिस जाननेकों कारण जिनश्यास्त्रनिका अभ्यास 
है। तातें तिस प्रयोजनके अधि जिनक्षास्त्रनिका भी अभ्यास स्वयमेव 
हो है, ताका निरूपण करिए है। बहुरि सम्यक्चारित्र के अथि रागादि 
दूरि करनेका उपदेश दोजिए है। तहां एकदेश वा स्वदेश तीब्- 
रागादिकका अभाव भए तिनके निमित्ततें होती थो जे एकरदेंश स्वदेश 
पापक्रिया, ते छूटे हैं। बहुरि भंदरागतें श्ावकरभुनिके ब्रतनिकी प्रवृत्ति 
हो है। बहुरि मंदरागादिकतिका भी अभाव भए शुद्धोपयों गकी प्रवृत्ति 
हो है, ताका निरूपण करिए है। बहुरि यथा श्रद्धान लिए सम्थग- 
दुष्टीनिके जेसें यथार्थ कोई आखड़ी हो है वा भक्ति हो है वा पुजा 
प्रभावनादि कार्य हो है वा ध्यानादिक हो है, तिनका उपदेश दीजिये 
हैं। जेसा जिनमतविषें सांचा परस्पराय मार्ग है, तैसा उपदेश दीजिए 
है। ऐसे दोय प्रकार उपदेश चरणानुयोगविषें जानना | 
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बहुरि च रणानुयोगवियें तीव्रकबायनिका कार्य छुड़ाय मंदककाय 
रूप कार्य करनेका उपदेश दोजिए है। यद्यपि कबाय करना बूरा ही 
है, तथापि स्वकषाय न छूटते जानि जेते कषाय घदे तितना ही भला 
होगा, ऐसा प्रयोजन तहां जानना । जैसें जिन जीवनिक आरम्भादि 
करनेकी वा मंदिरादि बनवाने की वा विषय सेवनेकी वा कऋरीग्रादि 
करनेको इच्छा सर्वथा दूरि न होती जाने, तिनकों पुजा प्रभावनादिक 
करने का वा चेत्यालय आदि बनवानेका वा जिनदेवादिकके आगे 
शोभादिक नृत्य गानादिकरनें का वा धर्मात्मा पुरुषनिको सहायादि 
करनेका उपदेश दीजिए है । जातें इनिविषें परम्परा कषायका पोषण 
न हो है। पापकार्यनिविर्ष परम्परा कषायपोषण हो है, तातें पाप- 
नितें छुड़ाय इन कार्यनिविदें लगाइए है। बहुरि थोरा बहुत जेता 
छूटता जानें, तितना पापकार्य छुड़ाय सम्यक्त वा अणुव्रतादि पालने 
का तिनको उपदेश दीजिए है। बहुरि जिन जीवनिके स्वेथा आरं- 
भादिकको इच्छा दूरि भई, तिनकों पूर्वोक्त पुजादिक कार्य बा सर्वे 
पापकायय छुड़ाय महाव्रतादि क्रियानिका उपदेश दीजिए है। बहुरि 
किचित्‌ रागादिक छूटता न जानि, तिनको दया धर्मोपदेश प्रतिक्र- 
मणादि कार्य करने को उपदेश दीजिये है। जहाँ स्वराग दुरि होय, 
तहां किछू करने का कार्य हो रह्मा नाहीं। तातें तिनकों किछू उपदेश 
ही नाहीं । ऐसे क्रम जानना । 


बहुरि चरणानुयोगविर्षे कषायी जोवनिकों कषाय उपजायकरि 
भी पापकों छुड़ाइये है अर घमंवि्ें लगाइये है। जैसे पापका फल 
नरकादिकके दुःख दिखाय तिनकों भय कषाय उपजाय पापकार्य 
छूड़ाइये है। बहुरि पुण्यका फल स्वर्गादिकके सुख दिखाय तिनकों 
लोभ कषाय उपज.य धर्मकार्यनिविषें लगाईये है। बहुरि यहु जीव 
इन्द्रियविषय शरोर पुत्र धनादिकके अनुरागतें पाप करे है, धर्म पराड्ू 
मुख रहे है, ताते इन्द्रयविषयनिकों मरण कलेशादिकके कारण दिखा- 
वनेकरि तिनविषें अरतिकषाय कराइये है। शरोरादिककों अशुनि 


अआठेगा अधिकार इड१ 

दिखावनेकरि तहां जुगुप्ताकषाय कराइये है, पुत्रादिककों घनादिकके 
ग्राहक विखाय तहां ढेष कराईये है, बहुरि धनादिककों मरण क्लेशा- 
दिकका कारण दिखाय तहाँ अनिष्टबृद्धि कराइये है। इत्यादि उपाय- 
तें विवयादिविधें तोत्वराग दूरि होनेकयि तिनके पापक्रिया छूटि धर्मे- 
विें प्रवृत्ति हो है। बहुरि नाम-स्मरण स्तुति-करण पूजा दान शीला- 
दिकतें इस लोकविदें दारिद्र कष्ट दुःख दूरि हो है, परश्रधनादिककी 
प्राप्ति हो है, ऐसे निरूपणकरि तिनक॑ लोभ उपजाय तिनधर्म कार्य- 
निविषें लगाइये है । ऐसें ही अन्य उदाहरण जाननें। 

यहाँ प्रदन--जो कोई कषाय छुड़ाय कोई कषाय करावनेका 
प्रयोजन कहा ? 

ताका समाधान-- ज॑ंसें रोज़ तो शीतांग भी है अर ज्वर भो है 
परन्तु कोईक॑ शीतांगतें मरण होता जानें, तहाँ वैद्य है सो वार्क ज्वर 
होनेका उपाय करे, ज्वर भये पीछें वाके जीवनेको आशा होयथ, तब 
पीछें ज्वर के भी मेटने क। उपाय करे । तेसें कषाय तो सर्व ही हेय हैं 
परन्तु केई जीवनिकें कवायनितें पापकार्य होता जानें, तहां भोगुरु है 
सो उत्तके पुण्यकार्यकों कारणभूत कषाय होनेका उपाय करे, पोछें व)के 
सांचो घरमबुद्धि भई जानें, तब पीछें तिस कथाय मेटनेका उपाय करें; 
ऐसा प्रयोजन जानना । 

बहुरि चरणानुयोगविषे जैसे जीव पाप छोड़ि धर्मेविरषें लायें, 
तेसें अनेक युवितकरि वर्णन करिये है। तहाँ लोकिक दुष्टांत युक्ति 
उदाहरण न्यायप्रवृत्तिके द्वारि समझ।इए है वा कहीं अन्यमतके भी 
उदाहरणादि कहिए है। जेसे सृक्तसुक्तावलो विषें लक्ष्मोकों कमला- 
वासिनी कही वा समुद्गवि्षे विष और लक्ष्मो उपजे, तिस अपेक्षा विष 
की भगिनी कही । रेसे हो अन्यत्र कहिए है। तहां केई उदाहरणादि 
झूठ भी है परन्तु साँचा प्रयोजनकों पोषें हैं। तातें दोष नाहीं । 

यहां काऊ कहै कि झूंठका तो दोष लागे। ताका उत्त र--जो 
शूंठ भी है अर सांचा प्रयोजनकों पोषें तो वाको झूठ न कहिए । बहुरि 
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सांच भी है अर झूंठा श्रयोजनकों पोष तो वह झूंठा ही है अलंकार॑- 
युक्ति नामादिकविषें वचन अपेक्षा झूंठ सांच नाहीं, प्रयोजन अपेक्षा 
झंठ सांच है । जंसें तु्छशो भासहित नगरीकों इन्द्रयुरीके समान कहिए 
है सो झूठ है परन्तु शोभाका प्रयोजनकों पोषे है तातें झूंठ नाहीं । 
बहुरि “इस नगरोविषें छत्रहीक दंड है, अन्यन्न नाहीं” ऐसा क्या, 
सो झूंठ है। अन्यत्र भी दंड देना पाइये है परन्तु तहां अन्यायवान्‌ थोरे 
हैं, न्‍्यायवानकों दण्ड न दीजिये है, ऐसा प्रयोजनकों पोषें है, तातैज्यूठ 
नाहों । बहुरि वृहस्पतिका नाम 'सुरगुरु' लिखें वा मंगलका नाम 'कुज 
लिखें, सो ऐसे नाम अन्यमत अपेक्षा हैं। इनका अक्षरार्थ है सो झूंठा 
है। परन्तु वह नाम तिस पदार्थ का अर्थ प्रगट करे है, तातें झूँठ 
नाहीं। ऐसें अन्य मतादिके उदाहरणादि दीजिए है सो शझुंठे हैं परन्तु 
उदाहरणादिकका तो श्रद्धाव करावना है नाहीं, श्रद्धान करावना है। 
सो प्रयोजन सांचा है, ताते दोष नाहीं है। 

वहुरि चरणानुयोगविषे छद्मस्थकी बुद्धियगोचर स्थूलपनकी 
अपेक्षा लोकप्रवृत्तिको मुख्यता लिए उपदेश दीजिए है । बहुरि केवल 
ज्ञानगोचर सूक्ष्मपनाको अपेक्षा न दीजिए है, जातें तिसका आचरण न 
होय सके । यहां आचरण करावनेका प्रयोजन है। जैसे अणुब्रतोके 
त्र्साहसाका त्याग कह्मा अर वाक स्त्रोसेवनादि क्रियानिविधें त्रस 
हिंसा हो है। यहु भी जाने है--जिनवानी विषें यहां तरस कहे हैं परन्तु 
याके त्रस मारनेका अभिष्राय नाहीं अर लोक विषें जाका नाम त्रसधात 
है, ताकों करे नाहीं। ताते तिस अपेक्षा वा त्रसहिसाका त्याग है। 
बहुरि मुनिक स्थावरहिसाका भो त्याग कह्या, सो मुनि पृथ्वी जलादि- 
विषे गमनादि करे है, तहां सवंधा तिसका भो अभाव नाहीं । जातें 
त्रसजीवकी भो अवग्राहता एसी छोटी हो है, जो दृष्टियोचर न आगे 
अर तिनकी स्थिति पृथ्वी जलादि विष ही है। सो मुनि जिनवानीते 
जाने है वा कदाबित अवधि ज्ञानादिकरि भी जाने है परन्तु याके 
प्रमादतें स्थावर त्र्॒धाहसाका अभिप्राय नाहीं । बहुरि लोकविषें भूमि 
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खोदना अप्रासुंक जेलतें क्रिया करना इत्यादि प्रवृत्तिका नाम स्थावरं-[ 
हिंसा है अर स्थल त्रसनिके पीढ़ने का नाम त्रस हिंसा है: ताकों न करे 
तातें मुनिक्क सर्वेथा हिंसाका त्याग कहिए है। बहुरि ऐसे ही अनृत, 
स्तेय, अब्रह्म, परिग्रहका त्याम कह्या । मर केवलज्ञानका जाननेकी 
अपेक्षा असत्यवचनयोग वारवां ग्रुण स्थान परय्येन्त कह्या । अदत्तकर्मे- 
परसाणु आदि परद्रव्य का ग्रहण तेरवाँ गुणस्थान पर्यन्त है। वेदका 
उदय नवमगुणस्थान पर्यम्त है। अंतरंगपरिग्रह दसवां गुणस्थानपर्यन्त 
है। बाह्य परिग्रह समवसरणादि केवलोक॑ भी हो है परन्तु प्रमादतें 
पापरूप अभिप्राय नाहीं अर लोकप्रवृत्ति विषषें जिनक्रियांनिकरि यहु 
झूठ बोले है, चोरी करे है, कुशील सेव॑ है, परिग्रह राखे है ऐसा नाम 
पा, वे क्रिया इनके हैं नाहीं। तातें अनुतादिका इनिके त्याग कहिए 
है । बहुरि जसे मुनिके मुलगुणनिविषें पंचइन्द्रियनिके विषय का त्याग 
कहा सो जानना तो इन्द्रियनिका मिटे नाहीं अरविषयनि विधें रागद्वेष 
स्वेथा दूरि भये होय तो यथाछ्यात चारित्र होय जाय सो भया नाहीं 
परन्तु स्थूलपने विषय इच्छाका अभाव भया अर बाह्य विषय 
सामग्रो मिलावने की प्रवृत्ति दूरि भई तातें याक॑ इन्द्रियविषयका 
त्याग कह्या । ऐसे हो अनयत्र जानना । बहुरि ब्रती जीव त्याग वा 
आचरण करे है, सो चरणानुयोगको पद्धति अनुसारि वा लोक प्रवृत्ति 
के अनुसारि त्याग करे है। जैसे काहुने त्रछहिसाका त्याग किया, तहाँ 
चरणानुयोगविषें वा लोकविषें जाको त्रस हिंसा कहिए है, ताका त्याग 
किया है। केवलज्ञानादिकरि जे त्रेस देखिए है, तिनको हिसाका त्याग 
बनें हों नाहों। तहाँ जिस त्र्साहसाका त्याग किया, तिसरूप सनका 
विकल्प न करना सो मनकरि त्याग है, वचन न बोलना सो वचनकदि 
त्याग है, कायकरि न प्रवर्तना सो कायकरि त्याग है। ऐसें अन्य त्याग 
वा ग्रहण हो है, सो ऐसी पद्धति लिए हो हो है, ऐसा जानना । 

यहाँ प्रदन--जों करणानुयोगविषें तो केवलञ्ञान अपेक्षा तारत- 
मय कथन है, तहाँ छठे ग्रुणस्थाननिर्में स्वंधा बारह अविरतिनिका 


१ सोकभोगं-अकाक्ंक 
अग्माव कह्या, सो कैसे कहया ? 

ताका उत्त र-- अविरति भी योग कषायविषें गर्भित थे परल्नु 
तहाँ भी चरणानुयोग अपेक्षा व्यागका अभाव तिसहीका नाम अविरत 
कहया है | तातें तहाँ तिनका अभाव हे। मन अविरति का अभाव 
कटया, सो मुनिके मनके विकल्प हो हैं परन्तु स्वेच्छाचारी मनकी 
पापरूप प्रवत्तिके अभावतें मनअविरतिका अभाव कहया है, ऐसा 
जानना । 

बहुरि चरणानुयोगविषें व्यवहार लोकप्रवृत्ति अपेक्षा ही नामा- 
दिक कहिए है। जेसें सम्यक्त्वीकों पात्र कहया, मिथ्यात्वोकीं अपात्र 
कहया । सो यहाँ जाक॑ जिनदेवादिकका श्रद्धान पाइये सो तो सम्य- 
कत्वी, जाके विनका श्रद्धान नाहीं सो मिथ्यात्वी जानना । जातें दान 
देना चरणानुयोगविषें कहा, है, सो चरणानुयोगहीके सम्यक्त मिथ्या- 
त्व ग्रहण करनें। करणानुयोग अपेक्षा सम्यक्त मिथ्यात्व प्रहें वो ही 
जीव ग्यारहवें गुणस्थान था अर वो ही अन्तर्मुहत्तमें पहिलें गुणस्थान 
आवै, तहाँ दातार पात्र अपात्रका कैसें निर्णय करि सके ? बहुरि 
द्रव्यानुयोग अपेक्षा सम्यक्त मिथ्यात्व ग्रहें मुनि संघविष द्रव्यलिगी भी 
हैं, भावलिगो भो हैं। सो प्रथम तो तिनका ठीक होना कठिन है, जातें 
बाह्य प्रवृत्ति समान है। अर जो कदाचित्‌ सम्यक्तीकों कोई चिटह- 
करि ठीक पड़े अर वह वाकी भक्ति न करे, तब ओरनिक॑ संदय होय, 
याकी भक्ति क्यों न करो । ऐसे व।का भिथ्यादृष्टोपना प्रगठ होय, तब 
संघविष विरोध उपज । तातें यहाँ व्यगह्वार सम्यक्त भिध्यात्वकी 
अपेक्षा कथन जानना । 

यहाँ कोई प्रइत करे--सम्यक्ती तो द्रव्यलिगीकों आपतें हीन- 
गुणयुक्तमाने है, ताकी भवित कैसे करे ? 

ताका समाधान-व्यवहा रवर्मका साधन द्रव्यलिगोक॑ बहुत है 
अर भक्ति करनो सो भी व्यवहार ही है। तातें जैसें कोई घनवान 
होय परन्तु जो कुलविषें बड़ा होय ताकों कुल अपेक्षा बड़ा जानि ताका 
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सत्कार करे, तैसें आप सम्यक्तगुणसहित है परन्तु जो व्यवहारधर्मविषें 
प्रधान होय ताकों व्यवहारध्म अपेक्षा गुणाधिक मानि ताको भवित 
करे है, ऐसा जानना । बहुरि ऐसे हो जो जोव बहुत उपवासादि करे, 
ताकों तपस्वो कहिये ६ । यद्यात्र कोई ध्यांन अध्ययनादि विशेष करे 
है सो उत्कृष्ट तपस्थी है तथापि इह्ाां चरणानुयोगविें बाह्यतपहीकी 
प्रधानता है। तातें तिसहीकों तपस्वी कहिए है। याही प्रकार अन्य 
नामादिक जाननें । ऐसे हो अन्य अनेक प्रकार लिए चरणानुयोगविषें 
व्याख्यानका विधान जानना । 

अब द्रव्यानुयोगविषें कहिए है-- 


द्रव्यानुयोग में व्याख्यान का विधान 

ओीवतनिक जोवादि द्रव्यनिका यथार्थ श्रद्धान जैसे होय, तेसें 
विशेष युक्त हेतु दुष्टान्तादिकका निरूपण कोजिए है। जातें या विवें 
यथार्थ श्रद्धान करावने का प्रयोजन है। तहाँ यद्यपि जीवादि वस्तु 
अभेद है तथापि तिनविषें भेदकल्पनाकरि व्यावहारतें द्वग्य गुण पर्या- 
यादिकका भेद निरूपण कीजिए है। बहुरि प्रतोति अनावने के अर्थ 
अनेक युक्तिकर्रि उपदेश दोजिए है अथवा प्रमाणनयकरि उपदेश 
दीजिये सो भो थुव्ति है। बहुरि बस्तुका अनुमान प्रत्यभिज्ञानादिक 
करनेकों हेतु दुष्टान्तादिक दीजिए है। ऐसे तहाँ बस्तुको प्रतोति करा- 
बनेकों उपदेश दीजिये है। बहुरि यहाँ मोक्ष मार्गंका श्रद्धान करावनेके 
अर्थ जीवादि तत्वनिका विशेष युक्ति हेतु दुष्टांतादिकरि निरूपण 
कीजिए है। तहाँ स्वप रभेदविज्ञानादिक जेसे होय तैसें जीव अजोवका 
निर्णय कीजिए है । बहुरि वीतरागभाव जेसे होय तेसें आस्रवादिकका 
स्वरूप दिखाइये है। बहुरि तहाँ मुख्यपनें शान वेराग्यकों कारण 
आत्मानुभवनादिक ताकी महिमा गाइए है। बहुरि द्रव्यानुयोग विषें 
निदयय अध्यात्म उपदेश्षकी प्रधानता होय, तहां व्यवहारघमंका भी 
निषेध कीजिये है। जे जोव आत्मानुभवन के उप|यकों न करें हैं अर 
बाह्य क्रियाकांडविषें मरत हैं, तिनकों तहाँतें उदासकरि आत्मानुभव- 


बैड मोक्षमार्थ-अकार्शक 
नादिविषें लगावनें कों व्रत शील संयमादिकका हीनपना प्रगट कीजिए 
है। तहाँ ऐसा न जानि लेना, जो इनकों छोड़िपापविषें लगना। जातें 
तिस उपदेशका प्रयोजन अशुभविषें लगवाने का नाहीं है। शुद्धापयोग- 
विष लगवानेकों शुभोपयोगका निषेध कोजिये है । 

यहाँ कोऊ कहै कि अध्यात्म-श स्त्रनिविषें पुण्य पाप समान कहे 
हैं, तातें शुद्धोपपोग होय तो भला ही है, न होय तो पुण्यवियें लगो वा 
पापविषें लगो । 

ताका उत्तर--जसें शूद्रजातिअपेक्षा जाट चांडाल समान कहे 
परन्तु चांडालतें जाट किछ उत्तम है । वह अस्पृश्य है यह स्पृश्य है। 
तैसें बन्धकारण अपेक्षा पुण्य पाप समान हैं परन्तु पापतें पुण्य किछ्‌ 
भला है। वह तीबव्रकषायरूप है. यह मंदकषायरूप है। तातें पृण्य 
छोड़ि पापविषें लगना युवत नाहीं, ऐसा जानना । 


बहुरि जे जोव जिनबिम्बभक्त्यादि कार्यनिविर्ष हो मग्न हैं, 
तिनको आत्त्मश्रद्धानादि करावनेकों “देहविषें देव है, देहु राविषें नाहीं' 
इत्यादि उपदेश दोजिये है। तहाँ ऐसा न जानि लेना, जो भविंत 
छुड़ाय भोजनादिकतें आपकों सुखी करना । जातें तिस उपदेशका प्रयो- 
जन ऐसा नाहीं है। ऐसे ही अन्य व्यवहार का निषेध तहाँ किया होय, 
ताकों जानि प्रमादो न होना। ऐसा जानना--जे केवल व्यवहार 
साधनविषें ही मग्त हैं, तिनकों निश्चय रुचि करावने के अर्थि व्यव- 
हारकों हीन दिखाया है। बहुरि तिन हो शास्त्रनिविषें सम्यब्दृष्टी 
के विषय भोगादिकों बंधका कारण न कहया, निजरा का कारण 
कह्या । सो यहाँ भोगनिका उपादेयपना न जानि लेना। तहाँ सम- 
यरदृष्टीकी महिमा दिखावनेकों जे तीब्रबंधके कारण भोगादिक भ्रस्िद्ध 
थे, तिन भोगादिककों होतेसंते भी श्रद्धानशक्तिके बदलतें मन्दबंध होने 
लगा, ताकों गिन्‍या नाहीं अर तिसही बलतें निर्जरा विश्वेष होने लगी, 
तातें उपचारतें भोगनिको भो बंधका कारण न कहया, निर्जेरा का 
कारण कहया | विचार किए भोग निर्ज राके कारण होंय तो तिनकों 
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छोड़ि सम्यर्दृष्टी सुनिपदका ग्रहुण कहैकों करे ? यहाँ इस कथन का 
इतना ही प्रयोजन है--देखो, सम्यक्तकी महिमा जाके बलतें भोग भी 
अपने गुणकों न करि सके हैं। याही प्रकार और भी कश्वन होंय तो 
ताका यथार्थपना जानि लेना । 

बहुरि द्रब्यानुयोगविषें भी चरणानुयोगवत ग्रहण त्याग करा- 
बनेका प्रयोजन है। तातें छप्मस्थके बुद्धिगो चर परिणामनिकी अपेक्षा 
हो तहाँ कथन कीजिए है। इतना विशेष है, जो चरणानुयोगविषें तो 
बाह्यक्रियाकी मुख्यताकरि वर्णन करिये है, द्रव्यानुयोगविषें आत्म- 
परिणामनिकी मुख्यताकरि निरूपण कीजिये है। बहुरि करणानुयोग- 
वत्‌ सूक्ष्मवर्णेन न कीजिए है। ताके उदाहरण कहिये हैं :-- 

उपयोगके शुभ अशुभ शुद्ध ऐवं तोन भेद कहे। तहाँ धर्मानु- 
रागरूप परिणाम सो शुभोपयोग अर पापानुरागरूप वा द्वेषरप परि- 
णाम सो अशुभोपयीग अर रागद्वेषघरहित परिणाम सो शुद्धोपयोग, 
ऐसे कह्या। सो इस छप्नस्थके बुद्धिगोचर परिणामनिकी अपेक्षा यहु 
कथन है। करणानुयोगविष॑ कषायशक्ति अपेक्षा गुणस्थानादिविषें 
क्षुद्धोपपोग करनेही का मुख्य उपदेश है, तातें यहाँ छद्मसथ जिस काल- 
विषें बुद्धयोचर भक्ति आदि वा हिंसा आदि कार्यरूप परिणामनिकों 
छुड़ाय आत्मानुमवनादि काय॑ निवियें प्रवर्तं, तिस काल ताकों छुद्धोप- 
योगी कहिए। यद्यपि यहाँ केवलज्ञानगोचर सुक्ष्मरागादिक हैं तथापि 
ताको विवक्षा यहाँ न करी, अपनो बुद्धिगोचरराग्रादिक छोडे तिस 
अपेक्षा याकों शुद्धोपयोगी कह्या । ऐसे हो स्वपर श्रद्धानादिक भए 
सम्यक्तादिक कहे, सो बुद्धियोचर अपेक्षा निरूपण है। सक्षम भावनिकी 
अपेक्षा गरुणस्थानादिविषे सम्यक्तादिकका निरूपण करणानुयोग विद 
पाइये है। ऐसे ही अन्यत्र जानने । तातें द्रव्यानुयोगके कथन की कर- 
णानुयोगतें विधि मिलाया चाहै सो कहीं तो मिले, कहीं न मिले । जेंसें 
यथाख्यातचारित्र भए तो दोऊ अपेक्षा शुद्धोपयोग है, वहुरि नोचली 
दक्षाविषें द्रब्यानुयोग अपेक्षा तो कदाचित्‌ शुद्धोपपोग द्वोय अर करणा- 


ईद समॉक्षमा्ध-प्रकाइंक 


नुयोग अपेक्षा सदा काल कषायअंश के सद्भावतें शुद्ोपपोग नाहीं। 
ऐसे ही अन्य कथन जाति लेना । 

बहुरि द्रब्यानुयोगविर्ष परमतविषें कहे तत्वादिक लिनकों 
असत्य दिखावने के अथि तिनका निषेध कीजिए हैं, तहाँ द्वेषयुद्धि न 
जाननी । तिनकों असत्य दिखाय सत्य अ्रद्धान करावनेका प्रयोजन 
जानना। ऐसे ही और भी अनेक प्रकारकरि द्रव्यानुयोगविषें व्याख्यान 
का विधान है। या प्रकार चज्यारों अनुयोगके व्याख्यानकां विधान 
कह्या । सो कोई ग्रन्थविषें एक अनुयोगकी, कोई विषे दोयकी, कोई 
विषें तीनकी, कोई विषें च्यारोंकी प्रधानता लिए व्याख्यान हो है । 
सो जहां जेसा सम्भव, तहां तैसा समझ लेना । 

अब इन अनुयोगनिविषें कंसी पद्धतिकी मुख्यता पाइए है, सो 
कहिए है-- 

चारों अ्रनुयोगोंमें व्याख्यान की पद्धति 

प्रथमानुयोगविषें तो अलंकारशास्त्रनिकी वा काव्यादि श्ञास्त्र- 
निकी पद्धति मुख्य है जातें अलंकारादिकतें मन रंजायमान होम, सूधी 
बात कहें ऐसा उपयोग लागे नाहीं जैसा अलंकारादि युक्ति सहित 
कथनतें उपयोग लागे। बहुरि परोक्ष बातकों किछू अधिकताकरि 
निरूपण करिए तो वाका स्वरूप तीके भासे । बहुरि करणातुयोगविषें 
गणित आदि झाास्त्रनिकी पड़ति मुख्य है जातें तहाँ द्रव्य क्षेत्र काल 
भावका प्रमाणांदिक निरूपण कीजिए है। सो गणित ग्रन्थनिकी आम्ना- 
यतें ताका सुगम जानपना हो है। बहुरि चरणानुयोगविषें सुभाषित 
नीतिशास्त्रनिकी पद्धति मुख्य है जातें यहां आचरण करावना है, सो 
लोकप्रवृत्तिके अनुसार नोतिमार्ग दिखाए वह जाचरण करे। बहुरि 
दरव्यानुमोगविषें न्यायशास्त्रनिकी पद्धति मुख्य है जातें यहां निर्णय 
करनेका प्रयोजन है अर न्यायशास्त्रनिविधें निर्णय करनेका मार्ग 
दिखाया है। ऐसे इन अनुयोगनिविपें पद्धति मुख्य हैं। और भी अनेक 
पद्धति लिए व्याख्यान इनविें पाइए है । 
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यहां कोऊक कहै---अलंकार गणित नीति न्‍्यायका तो ज्ञान पंडि- 
तनिके होय, तुच्छ बृद्धि समझें ताहीं तातें सुधा कथन क्‍यों न किया ? 

ताका उत्तर---झास्त्र हैं सो मुख्यपनें पण्डित अर चतुरनिके 
अभ्यास करने योग्य हैं। सो अलंकारादि आम्नाय लिए कथन होय 
तो लतिनका मन लागे । बहुरि जे तुच्छब॒द्धि हैं, तिनकों पंडित समझाय 
दें अर जे न समझि सकें, तो तिनकों मुखतें सूधा ही कथन कहें । परंतु 

प्रन्थनिविषें सूधा कथन लिखें विशेषबुद्धि तिनका अभ्यासवियें विशेष 

न प्रवततें। तातें अलंकारादि जाम्नाय लिए कथन कोजिए है। ऐसे इन 
ऊपारि अनुयोगनिका निरूपण किया । 

बहुरि जिनमतविषें घने शास्त्र तो इन च्यारों अनुयोबनिविषे 
गर्भित हैं। बहुरि व्याकरण न्याय छन्द कोबादिक श्षास्त्र वा वेखक 
ज्योतिष मन्त्रादि छास्त्र भी जिनमतविषें पाइए हैं। तिनका कहा 
प्रयोजन है, सो सुनहु-- 

ग्याक रण न्यायादिकका अभ्यास भए अनुयोगरूप शास्त्रनिका 
अभ्यास होय सके है| तातें व्याकरणादि शास्त्र कहे हैं । 

कोऊ कहै--भाषारूप सूधा निरूपण करते तो व्याकरणादिकका 
कहा प्रयोजन था ? 

ताका उत्तर-भाषा तो अपश्रंशरूप अशुद्ध वाणी है। देश देश 
विषें ओर और है। सो महंत पुरुष शास्त्रनिविषें ऐसो रचना कैसे करें। 
बहुरि व्याकरण न्यायादिकरि जंसा यथार्थ सुक्ष्म अर्थ निरूपण हो है 
तैसा सूधो भाषाविषें होय सक॑ नाहीं । तातें व्याकरणादि आस्नाय- 
करि वर्णन किया है। सो अयनो बुद्धि अनुसारि थोरा बहुत इनिका 
अभ्यासकरि अनुयोगरूप प्रयोजनभूत शक्षास्त्रनिका अभ्यास करना। 
बहुरि वेच्वकादि चमत्कारतें जिनमतको प्रभावता होय वा ओऔषधादिक 
तें उपकार भी बनें। अथवा जे जोव लौकिक काय॑ंविषें अनुरकत हैं ते 
वैद्यकादिक चमत्का रतें जेनी होय पीछें सांचा धर्म पाय अपना कल्याण 
करें। इत्यादि प्रयोजन लिए वेश्रकादि श्ात्त्र कहे हैं। यहां इतता है-- 
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ये भी जिनशास्त्र हैं, ऐसा जानि इनका अभ्यासविर्य बहुत लगना 
नाहीं | जो बहुत बृद्धितें इनिका सहज जानना होय अर इनिकों जाने 
आपके रागादिक विकार वधते न जानें, तो इनिका भी जानना होहु। 
अनुयोग शास्त्रवत्‌ ये शास्त्र बहुत कार्यकारी नाहीं। तातें इनिका 
अभ्यासका विद्येष उद्यम करना युक्त नाहीं । 

यहां प्रश्न --जो ऐसे हैं तो गणघधरादिक इनकी रचना काहेकों 
करी ? 

ताका उत्तर--पूर्वोक्त किचित्‌ प्रयोजन जानि इनकी रचना 
करी। जसें बहुत धनवान कदाचित्‌ स्तोक कार्यकारी वस्तुका भी संचय 
करे। बहुरि थोरा धनवान्‌ उन वस्तुनिका संचय करे तो घन तो तहां 
लगि जाय, बहुत कार्यकारी वस्तुका सग्रह काहेतें करें। तैसें बहुत 
बुद्धिमान गणधरादिक कथंचित्‌ स्तोककायेकारी वैद्यकादि श्षास्त्रनिका 
भी संचय करे । थोरा बुद्धिमान्‌ उनका अभ्यासविषें लगे तो बुद्धि तो 
तहां लगि जाय, उत्कृष्ट कार्यकारी श्ास्त्रनिका अभ्यास कंसें करे ? 
बहुरि जंसें मंदरागी तो पुराणादिविषें श्यद्भारादि निरूपण करे तो 
भी विकारो न होय, तोब्ररागी तंसें श्वृद्भारादि निरूप तो पाप ही 
बाँध । तेसें मंदरागो गणधरादिक हैं ते वेद्चकादि शास्त्र निरूपें तो भी 
विकारो न होंय, तीव्र रागी तिनका अभ्यासविषें लगि जाय तो राग्रा- 
दिक बधाय पापकस्मंकों बांधे, ऐसे जानना। या प्रकार जेनमतके उप- 
देशका स्वरूप जानना । 

अब इनविषें दोषकल्पना कोई करें है, ताका निराकरण 
कीजिए है-- 

प्रथमानुयोग में दोष-कल्पनाका निराकररा 

केई जीव कहै हैं--प्रथमानुयोगविदें श्युद्भ/रादिकका वा संग्रा- 
मादिकका वहुत कथन करें, तिनके निमित्ततें राधादिक बध्चि जाय, 
तातें ऐसा कथन न करना था वा ऐसा कथन सुनना नाहीं। ताकों 
कहिए है--कथा कहनो होय तब तो सर्वे ही अवस्थाका कथन किया 
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चाहिए। बहुरि जो अलंकांरादिकरि बधाय कथन करें हैं सो पंडितनि 
के बचन युव्ति लिए ही निकसे । 

अर जो तू कहेगा, सम्बन्ध भिलावनेको सामान्य कथन किया 
होता, बधायकरि कथन काहेकों किया ? 

ताका उत्तर यहु है--जो परोक्षकथनकों बधाय कहे बिना वाका 
स्वरूप भासे नाहीं। बहुरि पहले तो भोग संग्रामादि ऐसे किए, पोछे 
सर्वका त्यागकरि मुनि भए, इत्यादि चमत्कार तबहो भासे जब बधाय 
कथन कीजिए। बहुरि तू कहै है, ताके निरमित्ततें रागादिक बधि जाय। 
सो जैसे कोऊ चेत्यालय बनाथे, सो वाका तो प्रयोजन तहां धम्मंकार्य 
करावनेका है अर काई पापो तहां पापकार्य करे तो चेत्यालय बनावने 
वालेका त। दोष नाहीं । तैसें श्रीगुरु पुराणादिविवें श्द्भारादि वर्णन 
किए, तहां उनका प्रयोजन रागादिक करावनेका तो है नाहीं, धर्मविषं 
लगावने का प्रयोजन है। अर कोई पापी धर्म न करे अर रागादिक 
ही बधावे, तो श्रीगुरुका कहा दोष है ? 

बहुरि जो तू कहै--जो रागादिकका निमित्त होय सो कथन हो 
न करना था। 

ताका उत्तर यहु है--सरागी जीवनिका मन केवल वैराग्य 
कथनविषें लागे नाहीं । तातें जैसें बालककों पतासाके आश्रय औषधि 
दीजिए, तैसें सरागोकों भोगादि कथनके आश्रय धर्मविषें रुचि करा- 
इये है। 

बहुरि तू कहेगा--ऐसें है तो विरागी पुरुषनिकों तो ऐसे ग्रंथनि 
का अभ्यास करना युक्त नाहीं । 

ताका उत्तर यह है--जिनक अन्तरंगविषें रागभाव नाहीं तिनके 
आुंगारादि कथन सुनें रागादि उपजे ही नाहीं। यहु जानें ऐसे ही यहां 
कथन करनेकी पद्धति है । 

बहुरि तू कहेगा--जिनके श्युज्भारादि कथन सुनें रागादि होय 
भाव, तिनकों तो बैसा कथन धुनता योग्य ताहीं । 
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ताका उत्तर यह है--जहां धर्महोका तो प्रयोजन अर जहां तहां 
धर्मेकों पो्षें ऐसे जेनपुराण।दिक तिनवियधें प्रसंग पाय अज्भ।रादिकका 
कथन किया, ताकों सुने भी जो बहुत रागी भया तो वह अन्यत्र कहां 
विरागी होसी, पुराण सुनना छोड़ि और कार्य भी ऐसा ही करेगा 
जहां बहुत रागादि होय । तातें वा भी पुराण सुने थोरी बहुत धर्मे- 
बुद्धि होय तो होय । और कायंनितें यहु का भला ही है। 

बहुरि कोई कहै-प्रथमानुयोगविषें अन्य जोवनिकी कहानो है, 
तातें अपना कहा प्रयोजन सघ है ? 

ताकों कहिए है--जैसें कामी पुरुषनिको कथा सुनें आपके भी 
कामका प्रेम बधे है. तैसें धर्मात्मा पुरुषनिकी कथा सुनें आपके धर्मकी 
प्रीति विशेष हो है। तातें प्रथमानुयोगका अभ्यास करना योग्य है । 


कररानुयोग में दोष कल्पना का निराकररा 

बहुरि केई जीव कहै हैं--करणानुयोगविषें गुणस्थान मार्गणा- 
दिकका वा कमंप्रकृतिनिका कथन किया वा त्रिलोकादिकका कथन 
किया, सो तिनकों जानि लिया 'यहु ऐसे है' 'यहू ऐसे है', याप्रें अपना 
कार्य कहा घिद्ध भया ? क॑ तो भक्ति करिए, के ब्रत दानादि करिए, 
के आत्मानूभवन करिए, इनतें अपना भला होय । 

ताकों कहिए है-- परमेश्वर तो वीतराग हैं। भक्ति किए प्रसन्न 
होयकरि किक करते नाहीं। भक्ति करते मंदकषाय हो है, ताका 
स्वयमेव उत्तम फल हो है। सो करण।नुयोगके अभ्यासविषें तिसतें 
भी अधिक मन्द कषाय होय सके है, तातें याका फल अति उत्तम हो 
है। वहुरि ब्रतदानादिक तो कषाय धघटावनेके बाह्य निभित्तका साधन 
हैं भर करणानयोगका अभ्यास किए तहां उपयोग लगि जाय, तब 
राग्रादिक दूरि होंथ, सो यहु अंतरंग निमित्तका साधन है। तातें यहु 
विशेष कार्यकारी है। ब्रतादिक धारि अध्ययनादि कोजिए है। बहुरि 
आत्मानुभव सर्वोत्तम कार्य है। १२न्‍्तु सामान्य अनुभवविषें उपयोग 
थम्भे नाहीं अर न थम्भे तब अन्य विकल्प होय, तहाँ करणानुयोगका 


भ्रभ्यास होय तो तिस विवारवियें उपवोगकों लगांवे | यहु.:विंधारः 
बलेमान भी राकादिक घटाब्रे है अर क्रायामी रागादिक पटावतेका 
कारण है तातें यहाँ उपयोग लगावना | जोव कर्मादिकके सासों प्रकाद 
करि भेदें जानें, तिनविषें रागादि सिटावनेकों कारण है । 

वहाँ कोऊ कहै--कोई तो कथन ऐसा ही है परन्तु द्वीप समुद्र 
दिकके भोजनांदि निरूपे तिनमें कहा सिद्धि है ? 

ताका उत्तर--तिनकीं जानें किछू तिनवियें इष्ट अंगिष्ट बुद्धि 
न होय, वातें पूर्वोक्‍्त सिद्धि हो है। 

बहुरि वह कहै है--ऐसे है तो जिसतें किछ प्रयोजन नाहीं ऐसा 
परावाणादिककों भी जानें तहाँ दृष्ट अनिष्टपनों न म्रानिये है, सो भो: 
कार्यकारी भया। 

ताका उत्तर-सरागी जीव रागादि श्रयोजनबिना काहकों 
जानने का उद्यम न करे । जो स्वमेव उनका जानना होय तो अतरंग 
रागादिका अभिप्राय के वक्षिकरि बहांतें उपयोगकों छुड़ाया ही चाहै 
है। यहां उद्यमकरि द्वोप समुद्रादिकों जाने है तहाँ उपयोग लगाणषे है। 
सो रागादि घटे ऐसा कारये होय । बहुरि पाष,गादिकवियें इस लोक- 
का कोई प्रयोजन भासि जाय तो रागादिक होय आवे । अर द्वोपादिक 
वि्ें इस लोक सम्बन्धी कार्य किछ नाहीं तातें रागादिकका कारण 
नाहीं। जो स्वर्भादिककी रचना सुनि तहां राग होय तो परलोक 
सम्बन्धी होय। ताका कारण पुण्यकों जानें तब पाप छोड़ि पुण्यविषे 
प्रवर्तें, इतना ही नफा होय । बहुरि द्वीपादिक के जानें यथावत्‌ रचता 
भासे, तब अभ्यमतादिकका कहा झूंठ भासे, सत्य श्रद्धाती होय | 
बहुरि यथावत्‌ रचना जानने करि श्रम मिटें उपयोगको निर्मलता 
होय, तातें यह अभ्यास कार्यकारी है। 

बहुरि केई कहै हैं“-क रणानुयोगविषें क5नता धनी, तातें ताके 
जअभ्यासविषे जेद् होय । 

: ताकों कहिए है--जो वस्तु शीघ्र जाननेग्रें आबे, तहाँ उपयोग 


$ १4 मोकसाम्य-प्रकाधक 


उलझी नाहीं अर जानी बस्तुकों बारम्बार जानने का उत्साह होय 
माहीं, तब पापकार्यनिविषें उपयोग न्गि जाय। तातें अपनी बुद्धि अनु- 
' झादि कठिनताकरि भी जाका अभ्यास होता जानें ताका अभ्यास 
करना । अर जाका अभ्यास होय ही सके नाहीं, ताका कंसें करे? 
बहुरि तू कहै है--बेद होय सो प्रमादी रहनेमें तो धर्म है नाहीं | प्रमा+ 
दतें सुखिया रहिए, तहाँ तो पाप हो होय । तातें धर्मके अर्थ उचम 
करना ही युक्त है। या विचारि करणातृयोग का अभ्यास करना । 


चररातुयोग में दोष कल्पना का निराकररसण 

बहुरि केई जीव ऐशें कहै हैं--च रणानुयोगविषें बाह्य ब्रतादि 
साधनका उपदेश है, सो हनितें किछु सिद्धि नाहीं। अपने परिणाम 
निर्मल चाहिएं, बाह्य चाहो जैसे प्रवर्ते । तातें इस छपदेदातें परादू- 
मुख कहै हैं । 

तिनकों कहिए हैं--अत्मपरिणामनिके ओर बाह्य प्रवृत्तिके 
निमित नेमित्तिक सम्बन्ध है। जातें छद्मस्थक क्रिया परिणामपूर्वक 
हो हैं। कदाचित्‌ बिना परिणाम कोई क्रिया हो है, सो परवछ्तें 
ही है। अपने वशतें उद्यमकरि कार्य करिए अर कहिए परिणाम इस 
रूप नाहीं है, सो यहु भ्रम है। अथवा बाह्य पदार्थंका आश्रय पाय 
परिणाम होय सके है। तातें परिणाम मेटने के अर्थ बाह्यवस्तुका 
निषेध करना समयसारादिविषें कह्या है। इसहो वास्ते रागादिभाव 
घटें बाह्य ऐसे अनुकरमतें शावक धुनिधर्म होय । अथवा ऐसें श्रावक 
मुनिधर्म अंगीकार किए पंचम पष्ठम आदि गुणस्थानतिनविधें रागादि 
घटनेरूप परिणामनिकी प्राप्ति होय । ऐसा निरूपण चरणानुयोगविषें 
किया । बहुरि जो बाह्य संयमतें किछ सिद्धि न होय, तो सर्वार्थसिद्ध 
के वासी देव सम्यर्दृष्टी बहुत ज्ञानी तिनके तो चोथा गुणस्थान होय 
अर गृहस्थ आवक मनुष्यक पंचम गुणस्थान होय, सो कारण कहा ? 
बहुरि तोर्थंक रादिक गृहस्थपद छोड़ि काहेकों संयम ग्रहैं। तातें यह 
वियम है--आह्य संयम साधन विना परिणाम निर्वंश न होय सके हैं। 


श्रांट्यां लेजिफार शहर 
तातें बाह्य साधनका विधान जाननेंकों चरणानुयोगका अभ्यास अवदय 
किया चाहिए । 
व्रव्यानुयोग में दोष कल्पना का विराकरर 
बहुरि केई जीव कहैं हैं -जो द्रतव्यानुयोगविषें श्रत संयभादि 
व्यवहा रधरंका होनपना प्रयट किया है। सम्परदुष्शोके विषय भोगा- 
दिककों नि्जेराका कारण कह्या है। इत्यादि कथन सुनि छोव हैं, सो 
स्वच्छन्द होय पुण्य छोड़ि पापवियें प्रवत्तें, तातें इनिका बांचना सुनवा 
युक्त नाहीं | ताकों कहिए है--जैसें गे भ मिश्रो खाएं मरं, तो मनुब्य 
तो मिश्री खाना न छोड़े । तैसें विपरोतबुद्धि अध्यात्मप्रन्थ सुनि स्व- 
पछन्द होय, तो विवेकी तो अध्यपात्मग्रन्थनिका अभ्यास ने छोड़े । 
इतना करे--जाकों स्वच्छन्द होता जाने, ताकों जेसे वह स्वच्छन्द न 
होय, तैसें उपदेश दे । बहुरि अध्यात्मग्रन्धनिविषें भी स्वच्छन्द होनेका 
जहाँ तहां निषेध कीजिए है, तातें जो नोके तिनकों सुनें, सो तो स्व" 
च्छन्द होता नाहीं। अर एक बात सुत्ति अपनें अभिप्नायतें कोऊ 
स्वच्छन्द होसी, तो ग्रस्थका तो दोष है नाहीं, उच जोवहीका दोष है । 
बहुरि जो झूंठा दोषकी कल्पनाकदि अध्यात्मशास्त्रका वाँचना सुनना 
निषेधिए तो मोक्षमार्गंका मूल उपदेश तो तहां ही है। ताका निषेध 
किए मोक्षमार्ग का निषेध होय । जैसें मेधवर्षा भए बहुत जीवनिका 
कल्याण होय अर काहूके उलटा टोटा पड़े, तो तिसकी मुख्यताकरि 
मेधका तो निषेध न करना। तैसें सभाविषे अध्यात्म उपदेश भये बहुत 
जीवनिकों मोक्षमार्गको प्राप्ति होय अर काहुके उलटा पाप प्रवरत्तें, तो 
तिसकी मुख्यताकरि अध्यात्मशास्त्रनिका तो निषेध न करना । बहूरि 
अध्यात्मग्रन्थनितें कोऊ स्वच्छन्द होय सो तो पहलें भो भिथ्यादुष्टी 
था, अब भी मिथ्यादुष्टी ही रह्मा । इतना ही टोटा पड़े, जो सुगति न 
दहोय कुगति होय । अर अध्यात्म उपदेश न भये बहुत जीवनिक मोक्ष 
भार्गकी प्राप्तिका अभाव होय, सो यामें घर्े जीवनिका घना बूरा 
होय । तातें अध्यात्म उपदेशका निषेध न करना । 


“बहुत केई जीव कहीं हैं--ओ वव्यानुयोगरूप अध्यात्म उपदेश 
है, सो उत्कृष्ट है। थों ऊँचो दक्षाकों प्राप्त होम, ठिनकों कार्यकारी 
है। नीचली दक्षावालोंको तो ब्रत संयमादिका ही उपदेश देना 
योग्य है। 

ताकों कहिये है--जिनमतविषें तो यहुं परिपाटी है, जो पहलें 
सम्यंक्‍्त होय पीछें व्रत होय । सो संम्यकत स्वपरका अंद्धान भये होय॑ 
अर-सो अदान द्रव्यानुयोगका अभ्यास किए होय। तातें पहले द्रव्यानु- 
'मोगके अनसार श्रद्धानकरि सम्यग्दृष्टि होय, पीछें चरणानुयोगंके अनु- 
सार ब्रतादिक धारि व॒ती होय। ऐसें मुख्यपनं तो नीचली दक्षाविययें 
नही दव्यानुयोग कार्यकारी है, गोणपनें जाकों मोक्षमार्गकी प्राप्ति होती 
मे जानिये, ताकों पहले कोई ब्रतादिकका उपदेश दोजिए हैं। तातें 
,नीचली दश्शावालोकों अध्यात्म अभ्यास योग्य है, ऐसा जानि नोचलो 
दक्शावालोंकों तहांतें पराइ्मुख होता योग्य नाहीं । 
बहुरि जो कहोगे--ऊँचा उपदेशका स्वरूप नोचली वशावालों 
को भाषे नाहीं। 

: ताका उत्तर यहु है--और तो अनेक प्रकार चतुराई जानें अर 
यहां मूर्खपना प्रगट कीजिए, सो युक्त नाहीं । अभ्यास किए स्वरूप 
नोके भासे है। अपनी बुद्धि अनुसार थोरा बहुत भासे परस्तु सर्वेथा 
निरद्यमी होनेकों पोषिए, सो तो जितमारगेका ढ्वेंघो होना है । 

बहुरि जो कहोगे, अबार काल निक्षृष्ट है, तातें उत्कृष्ट अध्यात्म 
उपदेशकी मुख्यता न करनी । 

... तांकों कहिए है--अवार काल साक्षात्‌ मोक्ष न होने की अंपेक्षा 
निकृष्ट है, आत्मानुभवनादिककरि सम्यक्तादिक होना अबार मभने 
नाहीं ) तातें आत्मानुभवनादिकके अधि द्रव्यानयोगका अवश्य अभ्यास 
करना । सोई षट्पाहुड़वियें (मोक्षपाहुड्मैं) कह्या है-- 

,. -भज्जवि तिरयशासुद्धा श्रष्पाभाऊुंण जंति सुरलोए । 


लोयंते देवत ग्रत्य चुया रिव्ववढ़ि जंति ॥७७॥ 


5:/ याका अर्थे--अबहू त्रिकरणकरि झुद्ध जीव आर्माकों धयायकीीरिः 

सुश्लोकविये प्राप्त हो हैं वा लोकान्तिकवियें देवपणों: पाने हैं । 
तें ब्यूत होय मोक्ष बाय हैं। बहुएि* ताहें इस काजवियें शी.व्व्यानु-, 
योगका उपदेश मुख्य कह्िए । | 

बहुरि कोई कहै है--द्रव्यांनुयोगविषें अध्यात्मशास्त्र हैं, 
स्वपरभेद विज्ञानादिकका उपदेश दिया सो तो कार्यकारी भी घना 
अर समझिसमें भी क्षीघ्र भादे परसन्तु द्रव्यगुणपर्यावादिकका वा प्रमाण 
नय आदिक का वा अन्यमतके कहे तत्यादिकके निराकरणका कथन 
किया, सो तिनिका अभ्यासतें विकल्प विश्षेष होय। बहुत प्रयास 
किए जानने में आवे । तातें इमिका अभ्यास न करनता। तिनिकों 
कंहिए है-- 

सामान्य जाननेतें विशेष जानना बलवान्‌ है, ज्यों-ज्यों विशेष 
जानें त्यों-त्यों वस्तुस्थभाव निर्मल भासे, श्रद्धान दृढ़ द्ोय, राग्रादि घड़े 
तातें तिस अभ्यासविवें प्रवत्तेना योग्य है। ऐसें ज्यारों अनुबोगतिविकें- 
दोषकल्पनाकरि अभ्यासतें परादूपुख होना योग्य नाहीं। . 

बहुरि व्याकरण न्यायादिक क्षासत्र हैं, तिनका भी भोरा.बहुत 
अषध्यास करना । जातें इतिका ज्ञान बिना बड़े शास्त्रतिका .जर्थ भातेः 
नाहीं। वहुरि वस्तुका भी स्वरूप इनकी पद्धति जातें जैसी भाहे: 
तैका भावषादिकरि सासे नाहीं। तातें परम्परा, कार्यकारी जानि इन 
का भी अभ्यास करता परन्तु इनही विषे फंसि व जाना । किछू इनका. 
अभ्यास़करि प्रमोजमभूत शास्तनिका अभ्यासविषें प्रवर्तना। .बहुदि 
क्रेचकादि द्षास्त्र है, तिमंतें मोक्षमार्ग दिये किछ प्रमोजन. ही- नाहीं ॥ 
ताते कोई व्यवहारधसेका अभिप्रायर्तें बिनाब्रेद इनका- अभ्याप्र. डोय 
जाय: तो;उपकारादि करना, पाप्ररूप न प्रवर्तता । बर इतका बभ्यस 
पाठ क्षक्वरत्र कक रूप साइन का स्त्रान जरडाम्रति,में छोड़ा नया 

है जिससे शात होता है कि.. मल्जजी. वहाँ कुछ. और री शिक्षता चहइे 

थे किन्तु लिख नहीं सके । हज 0007 
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न होग तो मत होहु, किछ विय्ार नाहीं। ऐसे जिनमत के शास्त्र 
निर्दोष जानि तिनका उपदेश मानता । 


झपेक्षा शान के भ्रमाव से झ्रागम में दिखाई देने वाले 


परस्पर विरोध का निराकरण । 

अब शास्त्रनिविषें अपेक्षादिकों न जानें परस्पर विरोध भासे, 
ताका निराकरण कीजिए है। प्रथमादि अनुयोगनिकी आस्तायके 
अनुसारि जहुं जुँसे, कथन किया होय, तहां तैसें जानि लेना। और 
अनुयोग का कथनकों ओर अनुयोगका कथनतें अन्यथा जानि सन्देह 
न करना जैसे कहीं तो निर्मेल सम्यग्शुष्टोहीक शंका कांक्षा विचि- 
कित्साका अभाव कहया, कहीं भय का आठवयाँ गुणस्थान पर्य॑न्त, लोभ 
का दृशुम्ा, पर्य॑न्त, जुगुप्साका का आठवाँ पर्यन्त उदय कहया, तहाँ 
विरुद्ध न जानना । धद्धानपूर्वक तीत्र शंकादिकका सम्यर्दुष्टोक॑ अभाव 
भया अथवा खुख्यपनें तम्यरदृष्टो शंकादि न करे, तिस अपेक्षा चरणा- 
नुयोगविषें शंका दिकका सम्यरदुष्टोके अभाव कहया । बहुरि सुक्ष्मश- 
क्ति अपेक्षा भयादिकका उदय अष्टमादि गुणस्थान परयंन्त पाइये है। 
तातें करणानूयोगविषें तहां पर्यन्त  तिनका सद्भाव कहाया, ऐसा ही 
अन्यत्र जानना। पूर्व अनुयोगनिका उपदेशविधानविषें कई उदाहरण 
कहे हैं, ते जाननें अथवा अपनोी बुद्धितें समझ लेवें । 


अहुरि एक ही अनुयोगविषे विवक्षाके वशतें अनेकरूप कथन 
करिए हैं। जैसे करणानु योगविषे प्रमादनिका सप्तम गुणस्थानविवें 
अभाव कहया, तहाँ कब।यादिक प्रमाद के भेद कहे । बहुरि तहां ही 
कवषायादिकका सद्भाव दशमादि गुणस्थान पर्यन्त कहया, तहां विदद्ध 
न जानना । जातें यहां प्रमादनिविषें तो जे शुभ अणुभ भावति का 
अभिप्नाय लिए कषायादिक होय तिनका ग्रहण है। सो सप्तम गुण- 
स्थानविषें ऐसा अभिप्राय दूर भया, ताठें तिनका तहां अभाव कहया । 
बहुरि सुकमा दिभावनिकी अपेक्षा तिनहीका दक्षमादि गुणस्थान पर्यम्त 
सद्भाव कहया है। 


आठयाँ अधिकार रु 


.बहुरि चरणानुयोगनिवियें चोरी परस्त्री आदि सुप्त व्यसनका त्याग 
प्रथम प्रतिमाविषें कह्या, वहुरि तहां ही विनका त्याग द्वितीयप्रतिमा 
विष कहा, तहां विरुद्ध न जानना । जातें सप्तव्यसनविषे तो चोरी 
आदि काये ऐसे ग्रहे हैं, जिनकरि दंडादिक प्रावे, लोकविषें अतिनिनन्‍्दा . 
होय । यहुरि व्रतनिवियें चोरी आदि का त्याग करनेमोग्य ऐसे कहे हैं, 
जे यूहस्थ धर्मविषे विदद्ध होय वा किचित्‌ लोकनिदय होय, ऐसा जे 
जानना । ऐसें ही अन्यत्र जानता । 5 

बहुरि नाना भावनिकी सापेक्षतें एकही भावकों अन्य अन्य 
प्रकार निरूपण कीजिए है । जेसें कहीं तो महान्नतादिक चारित्र- . 
के भेद कहे, कहीं महाब्रवादि होतें भी द्वव्यलिगी को असंयमी कहा, 
तहां विरद्ध न जानना। जातें सम्यस्शानसहित महाव्रतादिक तो . 
चारित्र हैं अर अज्ञानपूर्वक व्रतादिक भए भी असंयमी दी है । 


बहुरि जैसे पंच मिथ्यात्यनिविषें भी बिनय कहया अर बारह 
प्रकार तपतनिविषें भी विनय कहया, तहां विरुद्ध न जानना। ज़ातें . 
विनय करने योग्य नाहीं तिनका भी विनय करि धर्म मानना सोततो . 
विनय मिथ्यात्व है अर धर्म पद्धतिकरि जे विनय करते योग्य है, . 
तिनका - यथायोग्य विनय करना, सो विनय .तप है। बहुद्दि - 
जैसें कहीं तो अभिमान की निन्‍्दा करी, कहीं प्र्यंशा करी, तहां 
विरुद्ध न ज़ानता। जाते मानकषायतें आपकों ऊंचा मना< 
बने के अथि विनयादि न करे, सो अभिसान तो निद्य ही है 
अर निलॉभपनातें दीनता आदि न करे, सो अभिमान प्रशंसा 
योग्य है। 

बहुरि जैसे कहीं चतुराई की निन्‍्दा करी, कहीं प्रशंसा करी, 
तहां विरुद्ध नेजानना | जातें मायाकषायतें काहुका ठिगनेके अर्थ. 
चतुराई कीजिए, सो तो निद हो है अर विवेक लिये यथासम्भव 
कार्य करनेविषे जो चतुराई होय सो इलाध्य ही है, ऐसें ही अन्यत्ष 
जानना । 


हैईक मोक्षमार्ग-अका्शक 


:.... अहुरि एक ही भाव की कहीं तो तिसतें उत्कृष्ट भावकी जंपैक्षा 
इझरि किदा करो होय अर कहीं तिसतें हीनभाव की अपेक्षाकरि त्रशंशा 
करी होथ, तहां विदद्ध न जानना। जेसे किसी शुभक्ियाकी जहां 
निन्‍दा करी ड्रोय, तहां तो तिसतें ऊंची शुभक्रिया वा शुद्धभाव तिनकी 
अपेक्षा जंनिती अर जहां प्रशंसा करी होय, वहां तिसतें नीची क्रिया 
का अशुभकिया तिनको अपेक्षा जाननो, ऐसे ही अन्यत्र जानना। बहुरि 
ऐसे ही काहु जीवकी ऊंचे जीवकी अपेक्षा निन्‍दा करी होय, तहां 
सर्वेधा निनदा न जाननी । काहुककी नीचे जीवकी अपेक्षा प्रशंसा करी 
होय, तो सर्वेश्रा प्रशंसा न जाननी । यथासम्भव वाका गुण दोष जानि 
लेना, ऐसे ही अन्य व्याख्यान जिस अपेक्षा लिए किया होय, लिस 
अपेक्षा वाका अर्थ समझना । 

बहुरि शास्त्रविषें एक ही शब्द का कहीं तो कोई अर्थ हो हैं, 
कहीं कोई अर्थ हो है, तहां प्रकरण पहचानि वाका सम्भवता अर्थ 
जानना । जैसे मोक्षमागगं विष सम्पर्द्शन कहया तहां दर्शन शब्दका 
बर्धे श्रद्धान है अर उपयोग वर्णनविदें दर्शन शब्दका अर्थ वस्तु का 
सामान्य स्वरूप ग्रहण मात्र है अर इन्द्रिय वर्णनविषे दशेन शब्दका 
अर्थ नेत्रकरि देखनें मात्र है। बहुरि जैसे युक्षम बादर का अर्थ वस्तु- 
निका प्रमाणादिक कथनविषें छोटा प्रमाण लिए होय, ताका नाम 
सूक्ष्म अर बड़ा प्रमाण लिए होय ताका नाम बादर, ऐसा अर्थ होय । 
अर पुद्गल स्कंधा दिका कथनवियें इन्द्रियगम्य न होय सो सूक्ष्म, इन्द्रिय- 
गम्य होय सो बादर, ऐसा धर्य है। जीवादिकका कथनविर्षं ऋद्धि 
आदि का निमित्त बिना स्वयम्ेव रुके ताका नाम बादर, ऐसा अब है। 
वस्त्रादिकका कथनविें महोन क। नाम सूक्ष्म, मोटा का नाम बादर, 
ऐसा अर्थ है। करणानुयोगके कथनविषें पुद्गलस्कंध के निमिलतें दके 
ताहीं ताका नाम सूक्ष्म है अर रुक जाय ताका न।म बादर है। बहुरि 
प्रत्यक्ष दाद का अर्थ लोकव्यवहा रविपें तो इन्द्रियकरि जाननेका नाम 
प्रत्यक्ष है, आात्मानुभवनादिविषें आपवियें अवस्था होय ताका नाम 


प्रत्यक्ष है। बहुरि जैंसें मिथ्यादृष्टीके अज्ञान कहया- तहां स्वेधा 
ज्ञान को अभाव॑तें त' आतना, सम्यरशान के अभावतें अज्ञान कहा 
है। बहुरि जैसे उदीरणा शब्दका अर्थ जहां देवादिकर्क उंदी- 
रणा न कही, तहाँ तो अन्य निर्मित्ततें मरण होव ताका नाम उदी- 
रणा है अर द्श करणनिका कथनविषें उदोरणा करण देवायुके भो 
कंहया, तहाँ ऊपरिके निषेकनिका द्रव्य उदयावलीविषें दोजिए 
ताका नाम उदीरणा है। ऐसें हो अन्यत्र यथासम्भव अर्थ जाननोा। 
बहुरि एक ही शब्दका पूर्व शब्द जोड़ें अनेक प्रकार अर्थ हों है वा 
उस ही शब्द के अनेक अर्थ हैं। तहाँ जैसा सम्भव तेसा अर्थ जानना । 
जेसें 'जीते' ताका नाम “जिन” है परन्तु प्वर्मपद्धतिवियें कर्मश्त्रुकों 
जीते, ताका नाम 'जिन' जानना । यहां कर्मंश्षत्र शब्दकों पूर्व जोड़े जो 
अर्थ होय सो ग्रहण किया, अन्य न किया। बहुरि जेसें 'त्राण धार 
काका नाम 'जीव' है। जहां जीवनमरणका व्यवहार अपेक्षा कश्नन 
होय, तहूं तो इन्द्रियादि प्राणघारे सो जीव है! बहुरि द्रव्यादिकका 
सिश्चय अपेक्षा निरूपण होय तहां चंतन्यप्राणकों धारे सो जीव है। 
बहुरि जैसे समय शब्दके अनेक अर्थ हैं तहां आत्माका नाम समय है, 
सर्वे पदार्थ का नाम समय है, काल का नाम समय है, समयमात्र काल 
का नाम समय है, शास्त्र का नाम समग है, मत का नाम समय है। 
ऐसे अनेक अर्थनिविषें जैसा जहां सम्भव तेसा तहां अर्थ जानि लेना । 
बहुरि कहीं तो अर्थ अपेक्षा नामादिक कहिए है, कहीं रूढ़ि अपेक्षा: 
नामाविक कहिए है। जहां रूढ़ि अपेक्षा नाभादिक लिख्या होय, तहां 
बांका शब्दार्थ न ग्रहण करना । वाका रूढ़िवाद अर्थ होय सो हो ग्रहण 
करना । जैसे सम्यक्तादिककों धर्म कह्मा तहां तो यहु जीदको उसम< 
स्थानविषे धारें है, तातें याका ताम सार्थक है। बहुरि धर्मंद्रब्यका 
मास धर्म कह्या तहां रुढ़ि नाम है, वाका अक्षरार्थ न ग्रहण करना। 
इस नाम धारक एक वस्तु है, ऐसा अथ ग्रहण करना । ऐसे ही अन्यत्र 
जीतना । अहुरि कहीं जो भ्रब्दका अर्थ होता होई सो तो न ग्रहण 


३६४ मोक्षमार्भ-प्रकांशके 

करना अर तहां जो प्रयोजनभूत अर्थ होय सो ग्रहण करना । जैसे 
कहीं किसीका अभाव कह्मा होय अर तहां किचित्‌ सद्भाव पाइए, तो 
तहां स्वेधा अभाव ग्रहण न करना | किचित सद्भावकों न ग्रिणि अभाव 
कहा है, ऐसा अर्थ जानना । सम्यर्दृष्टीके रागादिकका अभाव कहाय।, 
तहां ऐसें अर्थ जानना । बहुरि नो कषायका अर्थ तो यहु--“कषायका 
निषेध' सो वो अर्थ न ग्रहण करना अर यहाँ क्रीधादि सारिबे ए कषाय 
नाहीं, किचित्‌ कषाय हैं तातें नोकषाय हैं, ऐसा अर्थ ग्रहण करना । 
एसे ही अन्यत्र जानना । ह 


बहुरि जैसे कही कोई युक्तिकरि किया होय, तहीं प्रयोजन 
ग्रहण करना । समयसार का कलशाविषें' यहु कहा--“धोबीका दृष्ठा- 
न्तवत्‌ परभावका त्यागकी दृष्टि यावत्‌ प्रवृत्तिकों न प्राप्त भई तावत्‌ 
यहु अनुभूति प्रगट भई” । सो यहां यहु प्रयोजन है--परभावका त्याग 
होतें ही अनुभूति प्रगट हो है। लोकविषें काहूके आवतें ही कोई कार्य 
भया होय, तहां ऐसे कहिए--“जो यहु आया ही नाहीं अर यहु कार्य 
होय गया ।”” ऐसा ही यहां प्रयोजन ग्रहण करना। ऐसे ही अन्यत्र 
जानना । बहुरि जेसे कहीं प्रमाणादिक किछ कहया होय, सोई तहां 
न मानि लेना, तहां प्रयोजन होय सो जानना। ज्ञानारंववियें ऐसा 
कहया है -“"अवार दोय तीन सत्पुरुष है'।” सो नियमतें इतने ही 





१. अवतरति न यावद्वृत्ति मत्यन्तवेयादनवमपरभावत्थागदृष्टान्तदृष्टि: । 
झटिति सकलभावैरन्यदीमैविमुक्ता, स्वयभियर्मनुभूतिस्तावदाविबंधूव ॥ 
(जीवाजीव अ० कलश २९) 
३. दुशप्रशावललुप्तवस्तुनिचयया विज्ञानशुन्यामयाः । 
विद्यन्ते प्रतिमन्दिरं निजनिजस्वार्थो्वता वेहिन: ।॥ 
आनम्दामृतसिन्धुशीकरचय निर्वाप्यप जत्मज्यरं | 
ये मुक्तेवेदनेन्दुवीक्षण परास्ते सन्ति द्वित्रा यदि ॥२४॥ 
“-भातारजव, पृष्ठ पथ 
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नाहीं । बहां 'थोरे हैं' ऐसा प्रयोजन जानना । ऐसे ही अन्यत्र आनया । 
इसही रीति लिए ओर भी अनेक प्रकार शब्दनिके अर्थ हो हैं, तिवकों 
यथासम्भव जानने । विपरीत अर्थ न जानता । 
बहुरि जो उपदेश होय, ताकों यथार्थ पहचानि जो अपने योग्य 
उपदेश होय ताका अंग्रीकार करना । जैसे पेद्यकशास्त्रनिविषें अनेक 
ओषध्ि कहो हैं, तिनकों जाने अर प्रहण तिसदह्वीका करें, जाकर 
अपना रोग दूरि होय । आपके क्षीतका रोग होय तो ऊष्ण ओवषधिका 
ही ग्रहण करे, शीतल ओषधिका ग्रहण न करे, यहु ओषधि ओरनिकों 
कार्यकारी है, ऐसा जानें। तैसें जेनशास्त्रनिविषें अनेक उपदेक्ष हैं, 
तिनकों जानें अर ग्रहण तिसहीका करे, जाकरि अपना विकार दूरि 
होय । आपके जो विकार होय ताका निषेध करनहारा उपदेशकों ग्रहै, 
जिसका पोषक उपदेशकों न ग्रहै। यहु उपदेश औरनिकों कार्यकारी 
है, ऐसा जानें। यहाँ उदाहरण कहिए है--जैसे शास्त्रविषें कहीं निधच- 
यपोषक उपदेश है, कहीं व्यवहार पोषक उपदेश है। तहां आपके 
व्यवहार का आधिक्य होय तो निश्चय पोषक उपदेशका ग्रहण कि 
यथावत्‌ प्रवर्त्ते अर आपके निदचयका आधिक्य होय तो व्यवहा रपोषक 
उपदेशका ग्रहणकरि यथावत्‌ प्रवत्ते । बहुरि पूर्वे तो व्यवहार श्रद्धानतें 
भात्मझ्ानतें भ्रष्ट होय रहया था, पीछें व्यवहार उपदेशहीकी मुख्य- 
ताकरि आत्मज्ञानका उद्यम न करे अथवा पूर्वे तो निरचयश्नद्धानतें 
वैराग्यतें भ्रष्ट होय स्वच्छन्द होय रह्या था, पीछें निश्चय उपदेशही 
की मुख्यताकरि विषयकषाय पोषे । ऐसे विपरीत उपदेश ग्रहे बुरा ही 
होय । बहुरि जैसें आत्मानुझासनवियें ऐसा कह्या--“जो तू गुणवान्‌ 
होय दोष क्‍यों लयावें है। दोषयान्‌ होना था तो दोषमय हो क्‍यों न 
भया' ।” सो जो जीव आप तो गरुणवान्‌ होय अर कोई दोष सगतां 
१. है चत्द्म: किमितिलाब्छनवानभूर्त्य॑, 
तद़ान्‌ भवे: किसित तन्‍्मय एवं तासू:। 
कि ज्योत्स्नवामलमलं तब भोषयन्त्मा, 
स्वर्भावन्तनु तथा सति ताइसि लक्ष्य: ॥१४१॥ 


झड़: मोकनार्म-अफाना्क 
होय तहां तिस बोष दुर करनेके अथि तिंस उपदेक्षकों अंगीकार करना 
बहुरि आप तो दोषवान्‌ हैं अर इस उपदेशका ग्रहवकंरि गुणवान्‌ - 
पुरुषनिकों नीचा दिखावे तो बुरा ही होय। सर्वदोषमय होनेतें तो 
किंक्ति दोषरूप होना बुरा नाहीं है तातें तुझतें तो वह भला है। 
बहुरि यहां यहु कह्या । “तु दोषमय ही क्‍यों न भया” सो यहु तक 
करी है । किछ सर्व दोषमय होनेके अथि यहु उपदेश नाड़ी है। बहुरि 
जो गुणवान्‌के किथित दोष भये भी निन्‍दा है तो सर्वदोषरहित तो 
सिद्ध हैं, तीचली दशाविषे तो कोई गुण कोई दोष होय ही होय । 
. यहां कोऊ कहै--ऐसे है, तो “मुनिलिंग घारि किचित परिग्रह 
राखे तो भी निगोद जाय*” ऐसा षट्पाहुड़ बि्ें कंसे कहा है ? 
ताका उत्तर--ऊंचो पदवी घारि तिस पदविषेंन सम्भवता 
नीचा कार्य करे तो प्रतिज्ञा भंगरादि होनेतें महादोष लागे हैं अर नीची 
पदवीविषें तहां सम्भवता गुणदोष होय तो होय, तहां बाका दोष 
ग्रहण करना योग्य नाहीं ऐसा जानना । 

,... बहुरि उपवेशसिद्धान्तरत्नमालाबिषें कहया--“आज्ञा अनुसार 
उपदेश देनेवालेका क्रोध भी क्षभाका भंडार है$ ।” सो यहु उपदेश 
वक्‍ताका ग्रहवा योग्य नाहीं। इस उपदेश्तें वक्ता क्रोध किया करे तो 
वाका बुरा ही द्वोय । यहु उपदेश श्रोतानिका ग्रहवा योग्य है। कदा- 
चित्‌ वक्ता क्रोधकरिक भो सांचा. उपदेक् दे तो श्रोता गुण ही भातें | 
ऐसें ही अन्यत्र जानना | 

« - बहुरि जेंस काहूके अतिशीताँग रोग होय, ताके अर्थ क्षति उच्प 
रंसादिक ओषधि कही हैं तिस ओषधि को जाके दाह होम वा तुज्छ. 
* जह जामरूव्सरिसो हे उह जामहवतरिसो विबतुसभित्त ग गहरि हबु। ए 

जेइ लेइ अप्पबहुयं तत्तो पुण जाह णिग्गोयं ॥१८॥ हे 
के रोसोवि खमाकोसो सुत्तं भासंत जस्सणघ॑णस्म । 3७४ । 
उस्सुत्तेण लमाविय दोस - महामोहआबास्ो ॥ श्र. 
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शीत होय सो ग्रहण करे तो दु:ख ही पावर । तैखें काढुंक कोई कायंकी 
अधिमुस्यता होय, ताके अर तिसके निषेश्चका अति खींवकर उपदेश 
दिया होय, ठाकों जाझे॑ तिस् कार्यकी मुदृयठा ने होय का थोरी मुख्य- 
वा होय सो ग्रहण करें तो बुरा हो होग। यहां उद्ाहरण--जुस़ें 
. काहूके क्षारत्र॒॒स्‍्यासकोी अतिमुख्यता अर आत्मावुभवका उस्चम: हो 
. नाहीं, ठाके अधि बहुत छावस्वाध्यास निेन्न किया। बहुरि जाक़े 
शास्वराभ्यास ताहीं वा थोरा क्षास्त्राभ्यास है सो जोव तिस उपदेशतें 
झास्माभ्यास छोड़े अर आत्मानुभवविष्षें उपयोग रहै वाहों, तब बाका 
तो बुरा ही होय । बहुरि जैसे काहुक॑ यज्ञ स्नानादिककरि हिसतें 
धर्म माननेंकी मुख्यता है, ताके अर्थ “जो पृथ्वी उनटे वो भो हिला 
किए पुण्यफल न होय”, ऐसा उपदेश दिया । बहुरि जो जीव पूजनादि 
कार्यतिकरि किवित्‌ हिंसा लगायें अर बहुत पुण्य उपजाबे, सो जोब 
इस उपदेशतें पूजनादि कार्य छोड़े अर हिसारहित सामायिकादि धम्म- 
विषें उपयोग लागे नाहों, तब वाका तो बुरा ही होय । ऐसे हो अन्यत्र 
जानना 


बहुरि जेसे कोई जोषधि गुणकारी है परन्तु आपके यावत्‌ लिस 
ओषधितें हित होय, तावत्‌ तिसका ग्रहण करे। जो छीत मिटें भी 
उष्ण औषधिका सेवन किया ही करे तो उल्टारोग होय । .तैसे कोई 
धर्मे काम है परन्तु आपके यावत्‌ तिस धर्मकायंतें हित होय ताबेत्‌ 
(विश्का ग्रहण करे । जो ऊची दशा होतें नीची दशा सम्बन्धी धर्मका 
, सैबन विष लागे तो उल्टा विकार ही होय । यहां उदाहरण--जैसे पाप 
मेटनेके अथि प्रतिक्रमणादि धर्मकार्य कहे, बहुरि आत्मानुभव हुंतें 
-अतिकृरमणादि धर्मेका्य कहें, बहुरि आर्मावृभ्रव होतें प्रतिकमणादिक 
का विकल्प करे तो उल्टा विकार बश्चे, याहीतें समयसार विषें प्रति 
क्रमणादिककों विष कहया है। बहूरि जैसें अन्नती के 'करने योग्य 
.अभावनादि धर्मंकार्य कहे, तिनकों करती होयकरि करे तो पाप ही 
बांधे । व्यापारादि आरम्भ छोड़े चैत्यालयादि कार्य निका अधिक्ाओी 
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होय सो कैसे बने ? ऐसे हो अन्यत्र जानता । 

बहुरि जैसें पाकादिक औषधि पुष्टकारों हैं परन्तु ज्वर्वान्‌ 
ग्रहण करे तो महादोष उपजै। तैसें ऊचा धर्म बहुत भला है परन्तु 
अपने विकारभाव दूरि न होय अर ऊंच। धर्म ग्रहै तो महादोष उपज 
यहां उदाहरण--जैसे अपना अशुभविकार भी न छूटघा अर निवि- 
कल्प दछ्याकों अंगीकार करे तो उल्टा विकार बधघे । बहुरि जेसे भोज- 
नादि विषयनिविषें आसक्त होय अर आरम्भ त्यागादि धमंकों अंग्री- 
कार करे तो दोष ही उपजे। बहुरि जैसें व्यापारादि करनेका विकार 
तो न छूटे अर त्यागका भेषरूप धर्म अगीकार करे तो महादोष 
छउपजे | ऐसे ही अन्यत्र जानना ! 

याही प्रकार ओर भो साँचा विचारतें उपदेशकों यथार्थ जानि 
अंगीकार करना । बहुत विस्तार कहां ताई कहिए। अपने सम्यग्शान 
भए आपहीकों यथार्थ भासे । उपदेश तो वचनात्मक है। बहुरि 
वचनकरि अनेक अर्थ युगपत कहे जाते नाहीं । तातें उपदेश तो एक 
ही अर्थ की मुख्यता लिए हो है । बहुरि जिस अर्थका जहां वर्णन है, 
तहां तिसहोकी मुख्यता है। दूसरे अर्थंकों तहां हो मुख्यता करे तो 
दोऊ उपदेश दृढ़ न होंय। तातें उपदेशविषें एक अर्थकों दृढ़ करे। 
परन्तु सवें जिनमत का चिन्ह स्याद्ाद है सो 'स्थात्‌” पद का अर्थ 
'किचित है। तातें जो उपदेश होय ताकों सर्वंथा न जानि लेना। 
उपदेश का अर्थकों जानि तहाँ इतना विचार करना, यहु उपदेश किस 
प्रकार है, किस प्रयोजन लिए है, किस जीवकों कार्यकारी है ? इत्या- 
दि विचारकरि तिसका यथार्थ अर्थ ग्रहण करे, पीछे अपनी द्षा देखें, 
जो उपदेश जेसें आपकों कार्यकारी होय तिसकों तैसें आप अंगीकार 
करे अर जो उपदेश जाननें योग्य ही होय तो ताकों यथार्थ जानि ले । 
ऐसें उपदेश के फलकों पावें। 

यहां कोई कहै--जो तुच्छ बुद्धि इतना विचार न करि सके सो 
कह्ठा करें 2. ह ' 
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ताका उत्तर--जेसे व्यापारी अपनी बृढ्धिके अनुसारि जिसमें 
समझे सो थोरा वा बहुत व्यापार करे परन्तु नफा टोटाका ज्ञान ती 
अवदय चाहिए ! तेसें विवेको अपनी बृद्धिके अनुसारि जिसमें समझे 
सो थोरा वा बहुत उपदेशकों प्रहै परन्तु मुधकों यहु कार्यकारी है, यहू 
कार्यकारी नाहीं--इतता तो ज्ञान अवश्य चाहिए । सो कार्य तो इतना 
है--यथार्थ श्रद्ानशानकरि रागादि घटावना | सो यहु कार्य अपने 
सच्चे, सोई उपदेशका प्रयोजन ग्रहै। विश्येष ज्ञान न होय तो प्रयोजनकों 
वो भूले ताहीं, यहु तो सावधानी अवश्य चाहिए। जिसमें अपना 
हितकी हानि होय, तैसे उपदेशका अर्थ समझना योग्य नाहीं। या 
प्रकार स्थाह्राददृष्टि लिए जेनशास्त्रनिका अभ्यास किए अपना कल्याण 
हो है। 

यहां कोई प्रदन करे--जहाँ अन्य-अन्य प्रकार सम्भवे, तहाँ तो 
स्याद्वाद सम्भवे। बहुरि एक हो प्रकारकरि शास्त्रमिविषें परस्पर 
विरुद्ध भास तहाँ कहा करिये ? जेसे प्रथमानुयोगविषें एक तीर्थ- 
करको साथि हजारों मुक्ति गए बताएं । करणानुयोगविषे छह महोना 
आठ समयवियें छहसे आठ जीव मुक्ति जाँय--ऐसा नियम किया। 
प्रथमानुयोगविषें ऐसा कथन किया--देव देवाँगना उपजि पीछें 
मरि साथ हो मनुष्यादि पर्यायवि्षं उपजे। करणानुयोगविषें देवका 
सागरों प्रमाण देवाँगताका पल्यों प्रमाण आयु कह्या । इत्यादि विधि 
केसे मिले ? | 

ताका उत्तर--करणानुयोग विषें कथन है, सो तो तारतम्य लिए 
है। अन्य अनुयोगविषेकथन प्रयोजन अनुसार है। तातें करणानुयोग- 
का कथन तो जैसे किया तेसें ही है। ओरनिका कथनकी जैसे विधि 
मिले, तैसें सिलाय लेनी । हजारों तीर्थंक रकी साथि मुक्ति गए बताए, 
तहां यहू जानवा--एक ही काल इतने सुक्ति गए नाहीं । जहां तोर्थंकर 
गमनादि क्रिया मेटि स्थिर भये, तहाँ तिनकी साथ इतनें मुनि तिष्डे, 
बहुदि मुक्ति आगे पोछें गये। ऐसे प्रधमानुयोग करणानुयोगका 
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विरोध दूरि हो है। बहुरि देव देवांगना साथि उपजें, पीछें . देवांगना 
वयकरि बोचमें अन्य पर्याय धरें, तिनका प्रयोजन न जाति .कश्नस/त् 
किया । पीछे वह साथि मनुष्य पर्यायविषषें उपजें, ऐसे क्धि मिलाशए 
विरोध दूरि हो है।॥ ऐसे ही अन्यन्न विधि मिलाय लेनी । हि 

बहुरि प्रश्न--जो ऐसे कथनविषें भी कोई प्रकार विधि मिले 
परन्तु कहीं नेमिनाथ स्वामोका सौरोपुरविपें कहीं द्वा रावतीवियें जन्मे 
कहया, रामचन्द्रादिकको कथा अन्य अन्य प्रकार लिखो इत्यादि। 
एकेन्द्रियादिक को कहीं सासादन गुणस्थान लिख्या, कहीं न -लिख्या 
इत्यादि इन कथननिकी विधि कंसें मिले ? 

ताका उत्तर-ऐसें विरोध लिए कथन कालदोषतें भए हैं। 
इस कालविफें प्रत्यक्ष शानी वा बहुश्ुतननिका तो अभाव भया अर 
स्तोकबुद्धि ग्रन्थ करनेके अधिकारों भए। तिनक॑ भ्रमतें कोई अर्थ 
अन्यथा भासे ताकों तेसें लिखे अथवा इस कालविषें केई जैनमतवियें 
भी कषायी भए हैं सो तिननें कोई कारण पाय अन्त्रथा कथन लिख्या 
है। ऐसे अन्यथा कथन भया, ताते जेनशास्त्रनिविषं विरोध भासने 
लागा। जहाँ विरोध भासे तहाँ इतना करना कि इस कथन करनेवाले 
बहुत प्रमाणीक हैं कि इस कथन करने वाले बहुत प्रमाणीक हैं। ऐसा 
विचारकरि बड़ आचार्यादिकनिक कहा कथन प्रमाण करना । बहुरि 
जिनमतके बहुत शास्त्र हैं तितकी आम्नाय मिलावनी। जो परम्परा- 
आम्नायतें मिले, सो कथन प्रमाण करना। ऐसे विचार किए भो 
सत्य असत्यका निर्णय न होय सकं, तो जैसे केवलोकों भास्या है तैसें 
प्रभाण है, ऐसें मानि लेना । जातें देवादिकका वा तत्वनिका निर्डार 
भए बिना तो मोक्षमार्ग होय नाहीं | तिनका तो निर्द्धार भी होय सके 
है, सो कोई इनका स्वरूप विरुद्ध कहै तो आपहीकों भासि जाय। 
बहुरि अन्य कथनका निर्द्धार न द्वोय वा संशयादि रहे वा अन्यथा 
भी जावपना होय जाय अर केवलीका कह्या प्रमाण है ऐसा बड़ान 
रहे तो मोक्षमागंविषें विध्न नाहीं, ऐसा जानना | । 
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यहाँ कोई तर्क करे--जैसें नाना प्रकार कथन जिसमतवियें 
कहा, तैसे अन्यमतविषें भो कथन पाइए है। सो तुम्हारे भतके' कथन 
का तो तुम जिस तिस प्रकार स्थापन किया, अन्यमतविधे ऐसे कथनकों 
तुम दोष लगाबो हो, सो यहु तुम्हारे रागद्ेेष है । 

ताका समाधाय--कथन तो नाना प्रकार होय अर प्रयोजन 
एकह्ीकों पोषे तो कोई दोष है ताहीं। अर कहीं कोई प्रयोजन पोवी, 
फहों कोई प्रयोजन पोषे तो दोष ही है। सो जिनमत विधें क्ो एक प्रयो- 
अन रागादि मेटने का है, सो कहीं बहुत रागादि छुड़ाय थोड़ा रागादि 
करावमनेंका प्रयोजन पोष्या है, कहीं सर्व रागादि मिटावने का प्रयोजन 
पोष्या है परन्तु रागादि बधावने का प्रयोजन कह्टींभो नाहीं ठातें जिन- 
मत का कथन सर्व निरदोष है। अर अन्यमतविषें कहीं रागादि मिठावने 
का प्रयोजन लिये कथन करें, कहीं रागादि अधावनेका प्रयोजन लिए 
कथन करें, ऐसेंही और भी प्रयोजनकी विरुद्धता लिए कथन करें हैं तातें 
अन्यमतका कथन सदोष है। लोक वियें भी एक प्रयोजन को पोषते 
नाना बचन कहै, ताकों प्रमाणीक कहिए है अर प्रयोजन और और 
पोषती बातें करे, ताकों बावला कहिए है। बहुरि जिनमतविषें नाना 
प्रकार कथन है सो जुदी जुदी अपेक्षा लिए है, तहाँ दोष नाहीं। अन्य- 
मतबिषें एक हो अपेक्षा लिए अन्य अन्य कथन करे तहाँ दोष है। जेसे 
जिनदेवके वीतरागभाव है अर समवसरणादि विभूति भी पाइए है, 
तहां विरोध नाहीं। समवसरणादि विभूति को रचना इन्द्रादिक करें 
हैं, इनके तिनविषें रागादिक नाहीं, तातें दोऊ बात सम्भवे हैं। अर 
अग्यमतबिषें ईश्वरकों साक्षीभुत वीतराग भी कहैं अर तिसद्वीकरि किए 
काम क्रोधादि भाव निरूपण करें, सो एक आत्मा ही के वोत रागपनों 
अर काम क्रोधादि भाव कंसें सम्भव ? ऐसे ही अन्यत्र जानता । 

बहुरि कालदोषतें जिनमतवियें एकही प्रकारकरि कोई कथन 
विरुद्ध लिख्या है, सो यहु तुच्छ बुद्धो निको भूलि है, किछू मतविषें दोष 
नाहीं । सो भी जिनमतका अतिशय इतना है कि प्रमाण विरद्ध कथन 
कोई कर सके नाहीं। कहीं सोरीपुरविषें कहीं ारावतोविषें नेमिनाथ- 
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स्वाभीज़त जन्म ज़िख्या-है, सो काठें हो हीहु परन्तु नगरविषें जन्म होना 
प्रमाणविद्द्ध नाहीं ) अब भी होता दीसे है। ५ 
/ , 2: बहुरि,अन्यमतविषें सर्वज्ञादिक यथार्थ शञानीके किए ग्रन्थ बतावे 
बहुरि तिनविषें परस्पर विरुद्ध भासे | कहीं तो बालब्रह्मचारीकी 
प्रशंसा करें, कहीं कहैँ “पुत्र बिना गति ही होय नाहीं” सो दोऊ साँचा 
कैसे होय । ऐसे कथन तहां बहुत पाइये है। बहुरि प्रमाणविद्द् 
कथन तिनविषें पाहए हैं। जेसे बीये मुखविषें पड़नेतें हक के पुत्र 
हुवो, सो ऐसे अदार आहूक॑ होता दीसे नाहीं, अनुमानतें मिले नाहीं । 
सो ऐसे भी कथन बहुत पाइये हैं। सो यहां सर्वेज्ञादिकको भूलि मानिये 
सो तो वे कैसे भूलें अर विरुद्ध कथन माननेमें आवे नाहीं, तातें तिनके 
मतविषें दोष ठहराइये है। ऐसा जानि एक जिनमत ही का उपदेश 
ग्रहन करने योग्य है । 

तहां प्रथमानुयोगादिकका अभ्यास करना । तहां पहिले याका 
अभ्याप्त करना, पीछे याका करना, ऐसा नियम नाहीं। अपने परि*« 
णामनिकी अवस्था देखि जिसके अभ्यासतें अपनें धर्म विधें प्रवृत्ति होय 
तिसहीका अभ्यास करना । अथवा कदाचित्‌ किसी शास्त्र का अभ्यास 
करें, कदाचित्‌ किसी शास्त्रका अभ्यास करे। बहुरि जैसे रोजनामां- 
बिषें तो अनेक रकम जहां तहां लिखी हैं, तिनिकों खाते में ठीक खतावे 
तो लेना देनाका निश्चय होय तेंसें श्यास्त्रनिविषें तो अनेक प्रकार 
उपदेश जहां तहां दिया है, ताकों सम्यग्ज्ञानविषें यथार्थ प्रयोजन लिए 
पहिचाने तो हित अहितका निरचय होय । तातें स्यात्पदको सापेक्ष 
लिए सम्यर्ज्ञानकरि जे जीव जिनवचननिविे रमे हैं, ते जीव शीघ्ष 
ही शुद्ध आत्मस्वरूपकों प्राप्त हो हैं। मोक्षमार्गविषें पहिला उपाय 
आगमज्ञान कह्मया है। आगमज्ञान बिना और धर्मका साधन होय सके 
नाहीं | तातें तुमकों भी यथार्थ बृद्धिकरि आगम अभ्यास करना | 
तु'हारा कल्याण होगा । 


इति श्रीमोक्षमाग प्रकाशक नाम शास्त्रविष उपदेशस्वरूप- 
प्रतिपावक नासा श्राठवाँ भ्रषिकार सम्पूर्ण भया । 


फंस 


ब नम! 
नवसां श्रधिकार 
मोक्षमार्गंका स्वरूप 
दोहा 
शिव उपाय करतें प्रथम, कारन मंगलरूप । 
विघनविनाशक सुखकरत, न्मोंगद्ध क्षिवभूष ॥११॥ 
अथ मोक्षमार्गका स्वरूप कहिए है--पहिलें मोक्षमार्गंके प्रति- 
पक्षी मिथ्यादर्शनादिक तिनिका स्वरूप दिखाया । तिनिकों तो दुःखरूप 
दुख का कारन जानि हेय मानि तिनिका त्याग करना । बहुरि बीच में 
उपदेश का स्वरूप दिखाया । ताकों जानि उपदेशकों यथार्थ समझना । 
अब मोक्षके मार्ग सम्यग्दशेनादिक लिनिका स्वरूप दिखाइए है। 
इनिकों सुखरूप सुखका कारण जानि उपादेय मानि अंगीकार करना। 
जातें आत्माका हित मोक्ष ही है। तिसहीका उपाय आत्माकों कतंठ्य 


है। तातें इसहोका उपदेश यहां दोजिए है। तहाँ आत्माका हित मोक्ष 
ही है, ओर नाहीं--ऐसा निश्चय कंसें होय सो कहिए है-- 


झात्माका हित एक मोक्ष हो है 

आत्माक नाना प्रकार गुणपर्यायरूप अवस्था पाइए है। तिन< 
विष जौर तो कोई अवस्था होहू, किछ आत्माका बिगाड़ सुधार 
नाहीं । एक दुःखसुख अवस्थातें बिगाड़ सुधार है। सो इह्ाँ किछ हेतु 
दृष्टांत चाहिए नाहीं। प्रत्यक्ष ऐसे ही प्रतिभासे है। लोकविषें जेते 
आत्मा है, तिनिके एक उपाय यहु पाइए है--दुःख न होय, सुख ही 
होय । बहुरि अन्य उपाय जेते करें हैं, तेते एक इस ही प्रयोजन लिए 
करें हैं, दूसरा प्रयोजन नाहीं। जिनके “निमित्ततें' दुःख होता जाने 
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विनिको दूर करनेका उपाय करें हैं अर जिनके निमित्ततें सुख होता 
जानें, तिनिके होने का उपाय करें हैं। बहुरि संकोच विस्तार आदि 
अवस्था भी आत्माहीक॑ हो है वा अनेक परद्रव्यनिका भी संयोग 
मिले है परन्तु जिनकरि सुख दुःख होता न जानें, तिनके दूर 
करनेका वा होने का कुछ भी उपाय कोऊ करे ताहीं । सो ह॒हां आत्म- 
द्रव्यका ऐसा हो स्वभाव जानना । और तो सर्व अवस्थाकों सहि सके, 
एक दुःखकों सह सकता नाहीं । परवश दुःख होय तो यहू कह्ना करे, 
ताकों भोगवे परन्तु स्ववशपने तो किचित्‌ भी दुःखकों न सहै। अर 
संकोच विस्तारादि अवस्था जैसी होय तैसी होहू, तिनिकों स्ववक्षपतें 
भी भोगवे, सो स्वभावविषें तक॑ नाहीं । आत्माका ऐसा ही स्वभाव 
जानना देखो, दुःखी होय तब सूता चाहै, सो सोवने में शानादिक 
मन्द हो जाय है परन्तु जड़ सारिखा भी होय दुःखकों दृरि किया चाहै 
है वा मूवा चाहै। सो मरने में अपना नाश माने है परन्तु अपना 
अस्तित्व भो खोय दुःख दूर किया चाहै है। तातें एक दुःखरूप पर्याय- 
का अभाव करना ही याका कर्तव्य है। बहुरि दुःख न होय सो ही 
सुख है। जाते आकुलतालक्षण लिए दुःख तिसका अभाव सोई निरा- 
कुल लक्षण सुख है। सो यहु भो प्रत्यक्ष भास है। बाह्य कोई सामग्री 
का संगोग मिलो, जाके अन्तरंगविषें आकुलता है सो दुःली ही है, 
जाक आंकुलता नाहीं सो सुखी है। बहुरि आकुलता हो है, सो रागा- 
दिक कवायभाव भये हो है। जातें रागादिभावनिकरि यहु तो द्वव्य- 
निकों और भाँति परिणमाया चाहै अर वे द्रव्य ओर भांति परिणमैं, 
तब याक॑ आकुलता होय | तहां के तो आपके रागादिक दूरि होंय, के 
आप चाहै तैसें ही सर्वंद्रव्य परिणमैं तो आकुलता मिट । सो सर्वेद्रव्य 
तो याके अधीन नाहीं | कदाचितू कोई द्रव्य जेसी याकी इच्छा होय 
तैसें ही परिणमैं, तो भी याको सर्वंधा आकुलता दूरि न होय। सर्वे 
कार्ये याका चाह्या ही होय, अन्यथा न होय, यहु निराकुल रहै। सो 
यहु तो होय हो सके नाहीं । जातें कोई द्रव्यक परिणमन कोई द्रव्यके 
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आधीन नाहीं। तातें अपने रागादि भाव दूरि भए निराकुलता होय 
सो यहु कार्य बनि सके है। जातें रागादिक भाव आत्मांका स्वभाव 
भाव तो है नाहीं, उपाधिकभाव हैं, परनिभित्ततें भए हैं, सो निमित्त 
मोहकर्मका उदय है । ताका अभाव भेए स्व रागादिक विलय होय 
जाँय, तब आकुलता नाश भए दुःख दूरि होय सुख की प्राप्ति होय । 
तातें मोहकर्मका नाश हितकारी है । 

बहुरि तिस आकुलताकों सहकारी कारण ज्ञानावर्णादिकका 
उदय है। ज्ञानावर्ण दर्शनवर्णके उदयतें ज्ञानदर्शन सम्पूर्ण न प्रगढै, 
तातें याक॑ देखने जाननेंकी आकुलता होय अथवा यथार्थ सम्पूर्ण वस्तु 
का स्वभाव न जानें, तब रागादिरूप होय प्रवत्तें, तहां आकुलता 
होय । 

बहुरि अंतरायके उदयतें इच्छानुसार दानादि कार्य न बनें, तब 
आकुलता होय। इनिका उदय है, सो मोहका उदय होतें आकुलताकों 
सहकारी कारण है। मोहके उदयका नाश भए इतनिका बल नाहीं | 
अन्तमुूंहत्तेकालकरि आपे आप नाक्षकों प्राप्त होय । परन्तु सहकारी 
कारण भी दूरि होय जाय, तब प्रगट रूप निराकुल दशा भासे। तहां 
केवलज्ञानी भगवान्‌ अनन्तसुखरूप दक्षाकों प्राप्त कहिए । 


बहुरि अधाति कर्मंतिका उदयके निमित्ततें शरीरादिकका 
संयोग हो है, सो मोहकर्मका उदय होतें शरो रादिकका संयोग आकुल- 
ताकों बाह्य सहकारी कारण है। अंतरंग मोहका उदयतें रागादिक 
होग अर बाह्य अधाति कर्मनिके उदयतें रागादिककों कारण शरोीरा- 
दिकका संयोग होय, तब आकुलता उपजे है। बहुरि मोहका उदय 
नाश भए भी अधातिकर्मका उदय रहे है, सो किछ भो आकुलता उप« 
आय सक॑ नाहीं। परन्तु पूर्व आकुलताका सहकारो कारण था, तातें 
अधाति कर्मनिका भी नाश आत्माकों इष्ट हो है। सो केवलीके इनिके 
होतें किछ दुःख नाहीं तातें इनिके नाशका उच्चम भी नाहीं । परन्तु 
मोहका नाश भए ए कर्म आप आप थोरे ही काख़ में सर्वे वाशकों 


बछ४. सौकषमार्भ-प्रकादार्क 
ब्राष्य होय जाय है। ऐसे सर्व कर्मंका नाद् होना आत्माका हित है । 
बहुरि सर्व कमंके नाशहीका नाम मोक्ष है। तातें बात्माका हित एक 
मोक्ष ही है-औओर किछ नाहीं, ऐसा निश्चय करना । 

इहाँ कोऊ कहै--संसा रदशाविषें पुण्यकर्मका उदय होतें भी 
जीव सुखी हो है, तातें केबल मोक्ष ही हित है, ऐसा काहेकों कहिए ? 


सांसारिक सुख दुःख हो है 

ताका समाधान--संसारादिविषें सुख तो सर्वथा है ही नाहीं, 
दुःख ही है । परन्तु काहुके कबहूं वहुत दुःख हो है, काहूक॑ कबहूं थोरा 
दुःख हो है। सो पूर्वी बहुत दुःख था वा अन्य जीवनिक बहुत दुःख 
पाइए है, तिस अपेक्षात थोरे दुःखवालेको सुखी कहिए। बहुरि तिस 
ही अभिप्रायते थोरे दुःखवाला आपकों सुखो माने है। परमार्थेतें सुख 
है नाहीं । बहुरि जो थोरा भी दुःख सदाकाल रहै है, 9 वाका भी 
हित ठहराइए, सो भो नाहीं। थोरे काल ही पुण्यका उदय रहै, तहां 
थोरा दुःख होय, पीछे बहुत दुःख होइ जाय । तातें संसार अवस्था 
हितरूप नाहीं । जंसें कराहुक॑ विषम ज्वर है, ताक॑ कबहूं असाता बहुत 
हो है, कबहूं थोरी हो है। थोरी असाता होव, तब वह आपकों नीका 
मानें । लोक भी कहैं--नीका हे । परन्तु परमार्थतें मावत्‌ ज्वरका 
सद्भाव है, तावत्‌ नीका नाहीं है । तैसें संसारीके मोहका उदय 
है । ताक कबहू अ|कृलता बहुत हो है, कबहू थोरी हो है। थोरी 
आकुलता होय, तब वह आपकों सुखो मानै। लोक भी कहैं--सुली 
है। परन्तु परमार्थतें यावत्‌ मोहका सद्भाव है, तावत्‌ सुख नाहीं । 
बहुरि सुनि, ससार दक्षाविय्रें भी आकुलता घटें सुख नाम पाव॑ है। 
आकुलता बचें दुःख नाम पावे है। किछू बाह्य सामग्रीते सुख दुःख 
नाहीं । जैसे काहू दरिद्रीके किचित्‌ धन की प्राप्ति भई, तहां किछ्‌ 
आकुलता बधते तें वाकों दुःखो कहिए अर वह भी आपकों दु:खी मानें 
है | ऐसेंद्री सवेत्र जानना । 
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अहुरि आकुलता घटना बधना भी बाह्य सामग्री के अनुसार 
नाहीं। कषाय भांवनिके घटने वधनेके अनुसार है। जैसें काहूके 
थोरा घन है अर वाक संतोष है, तो वा्क भाकुलता थोरी है। बहुरि 
काहुके बहुत धन है अर वाक॑ तृष्णा है: तो वार्क आकुलता धनी है। 
बहुरि काहूकों काहूनें बहुत बुरा कह्या अर वाक॑ क्रोध न भया, तो 
वाक॑ आकुलता न हो है अर थोरी बातें कहे ही क्रोध होय आये, तो 
वाके आकुलता घनी हो है। बहुरि जेसें गऊके बछड़ेतें किछ भी प्रयो- 
जन नाहीं परन्तु मोह बहुत, तातें वाढ्ो रक्षा करनेकी बहुत आकुलता 
हो है। बहुरि सुभटके शरीरादिकतें घने कार्य स्धे हैं परन्तु रणबिें 
मानादिककरि शरोरादिकते मोह घटि जाय, तब मरनेकी भी थोरी 
आकूलता हो है। तातें ऐसा जानना--संसार अवस्थाविषें भी आकु+ 
लता घटने बधनेहीतें सुख दुःख मानिए हैं। बहुरि आकुलताका घटना 
बधना रागादिक कषाय घटने बधनेंके अनुसार है। बहुरि परद्रव्यरूप 
बाह्य सामग्रोके अनुतारि सुख दुःख नाहीं। कषायतें या इच्छा 
उपजे अर व।की इच्छानुसारि बाहय सामग्रो मिले, तब याका किछ 
कषाय उपशमनेतें आकुलता घटे, तब सुश्ष मानें अर इच्छानुसारि 
सामग्री न मिले, तब कषाय बधनेतें अकुलता बचे, तब दुःख माने । 
सो है तो ऐसें अर यह जानें--मोकूं परद्वव्यके निभित्तत्तें सुख दुःख हो 
है । सो ऐसा जानना भ्रम हो है। तातें इहां ऐसा विचार करना, जो 
संसार अवस्थाविषें किचित्‌ कषाय घटें सुख मानिए, ताकों हित 
जानिए, तो जहां सर्वधा कषांय दूर भए वा कषायके कारण दूरि भए 
परम निराकुलता होनेकरि अनन्त सुख पाइए ऐसी मोक्षअवस्थाकों 
कंसे हित न मानिए ? बहुरि संसार अवस्थाविषें उच्च पदकों पावें, तो 
भी के तो विषयसामग्रीमिलावनेको आकुलता होय, क॑ विषय सेवनकी 
आकुलता होय, के अपने ओर कोई क्रोध्ादि कषायतें इच्छा उपजे, 
ताको पूरण करनेंकी आकुलता होय, कदाचित्‌ सर्वेधा निरारूल होय 
सक॑ नाहीं, अभिप्रायविषें तो अनेक प्रकार आकुलता बनती ही रहे। 
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अर बाह्य कोई आकूलता मेटनेंके उपाय करे, सो प्रथंम तो कार्य सिद्ध 
होय नाहीं अर जो भवितव्य योगतें वह कार्य सिद्ध होय जाय, तो 
तत्काल और आकुलता मेटनेंका उपायविषें लागे। ऐसे आकुलता 
मेटलेंको आकुलता निरन्तर रहया करे। जो ऐसी आकूलता न रहै तो 
नये नये विषय सेवनादि कार्यनितिषें कहेकों प्रवत्तें है? तातें संसार 
अवस्थाविषें पुण्य ठदयतें इन्द्र अहमिन्द्रादि पद पावे तो भी निस- 
कलता न होय, ढुःखी ही रहे । तातें संसार अवस्था हितकारी नाहीं । 

बहुरि मोक्षअवस्थाविषे कोई ही प्रकारकी आकुलता रही नाहीं 
तातें आकुलता मेटनेंका उपाय करनेंका भी प्रयोजन नाहीं। सदा काल 
शांतरसकरि सुखो रहै । तातें मोक्ष अवस्थाही हितकारो है। पूर्वे भी 
संसार अवस्थाका दुःखका अर मोक्ष अवस्थाका सुखका विद्येष वर्णन 
किया है, सो इसही प्रयोजनके अधि किया है। ताकों भी विचारि 
मोक्षको हितरूप जानि मोक्षका उपाय करना, सर्व उपदेशका तात्पयें 
चतना है । 

इहां प्रश्न--जो मोक्षका उपाथ काललब्धि आए भवितदव्यानु- 
सारि बनें है कि मोहादिका उपश्मादि भए बनें है कि अपनें पुरुषार्थ॑तें 
उद्यम किए बनें है, सो कहो | जो पहिले दोय कारण मिले बनें है तो 
हमको उपदेश काहेकों दीजिए है अर पुरुषार्थतें बनें है, तो उपदेश सर्वे 
सुनें, तिनविषें कोई उपाय कर सकं, कोई न करि सके, सो कारण 
कहा ? 

मोक्ष साधन में पुरुषार्थ को मुख्यता 

ताका समाधान--एक कार्य होनेंविषें मनेक कारण मिलें हैं। 
सो मोक्षका उपाय बनें है तहाँ तो पूर्वोक्त तीनों ही कारण मिलें हैँ 
अर न बनें है, तहां तीनों हो कारण न मिलें हैं। पृर्वोक्त तीन कारण 
कहे, तिनविषें काललब्धि या होनहार तो किछू वस्तु नाहीं। जिस 
कालविये कार्य बनें सोई काललब्धि ओर जो कार्य भया सोई होनहार! 
बहुरि जो कर्मका उपक्षमादिक है, सो पुद्गलकी क्षक्ति है, ताका 
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आर्मा कर्त्ता हर्ता नाहीं। बहुरि पुरुषार्थें उद्चण करिये है, सो यहु 
आत्माका काये है। तातें आत्माको पुरुषार्थकरि उच्चम करनेका उपदेश 
दीजिए है। तहाँ यहु आत्मा जिस कारणतें कार्य सिद्धि अवश्य होय, 
तिस कारणरूप उद्यम करे, तहां तो अन्य कारण मिलें ही मिलें अर 
कार्यकी भी सिद्धि होय । बहुरि जिस कारणतें कार्य की सिद्धि होव 
अथवा नाहीं भी होय, तितर कारणरूप उद्यम करे, तहाँ अन्य कारण 
मिले तो कार्यंसिद्िहोय, न मिलें तो न सिद्धि होय । सो जितमतवियें 
जो मोक्षका उपाय कह्मा है, सो इसतें मोक्ष होय ही होय। ताते जो 
जीव पुरुषार्थंकरि जिनेश्व रका उपदेश अनुसार मोक्ष का उपाय करें हैं, 
ताके काललब्धि वा होनहार भी भया अर कमंका उपशमादि भया है 
तो यहु ऐसा उपाय करे है। तातें जो पुरुषार्थकरि मोक्षका उपाय करे 
है, ताके है, ताक॑ सर्वकारण मिलें हैं, ऐसा निश्चय करना अर वाके 
अवश्य मोक्षकी प्राप्ति हो है। बहुरि जो जोव पुरुषार्थकरि मोक्षका 
उपाय न करे, ताक काललब्धि वा होनहार भी नाहीं अरब कमंका 
उपशमादि न भया है तो यहु उपाय न करें है। तातें जो पुरुषार्थंकरि 
मोक्षका उपाय न करे है, ताक कोई कारण मिलें नाहीों, ऐसा निश्चय 
करना अर वाके मोक्षकी प्राप्ति न हो है। बहुरि तू कहै है--उपदेश 
तो सर्व सुने हैं, कोई मोक्षका उपाय करि सके, कोई न करि सके, सो 
कारण कहा ? सो कारण यहु ही है--जो उपदेश सुनि पुरुषार्थ करे है, 
सो मोक्षका उपाय करि सके है। उपदेश तो थिक्षा मात्र है, फल जेसा 
पुरुषार्थ करें तेसा लागे । 


ब्रव्यलिगो के मोक्षोपयोगी पुरुवार्थका भ्रमाय 

बहुरि प्रशन--जो द्र॒व्यलिंगी मुनि मोक्षके अरथि ग्रहस्थपनों 
छोड़ि तपरचरणादि करें हैं, तहाँ पुदषार्थ तो किया, कार्य प्रिद्ध न भया 
तातें पुरुषार्थ किए तो किछ्ू सिद्धि नाहीं । 

ताका समाधान--अन्यथा पुरुषार्थथरि फल चाहे, तो कंदें 


जद भोकमार्ण-प्रकाइकी 


सिद्धि होय ? तपथ्चरणादि व्यवहार साधनविषें अनुरागी होय प्रवर्तें, 
ताका फल शास्त्रविषे तो शुभवन्ध कह्या अर यहु तिसतें मोक्ष चाहै 
है, तो कैसें होय । यहु तो भ्रम है । 

बहुरि प्रश्न--जो भ्रमका भी तो कारण कर्म हो है, पुरुषार्थ 
कहा करे । 

ताका उत्तर--साँचा उपदेशतें निर्णय किये भ्रम दूरि हो है| 
सो ऐसा पुरुषार्थ न करे है, तिसहीतें भ्रम रहै है। निर्णय करनेका 
पुरुषार्थ करें, तो भ्रमका कारण मोहकर्म ताका भी उपश्मादि होय, 
तब भ्रम दूरि होय जाय । जात॑ निर्णय करतां परिणामनिकी विशुद्धता 
होय, तिसतें मोहका स्थिति अनुभाग घटे है। 

बहुरि प्रघन--जो निर्णय करनेविष उपयोग न लगावे है, ताका 
भी तो कारण कर्म है। 

ताका समाधान--एकेन्द्रियादिकके विचार करनेकी शक्ति 
नाहीं, तिनके तो कर्महीका कारण है। याके तो ज्ञानावरणादिकका 
क्षयोपशमतें निर्णय करनेकी शक्ति भई। जहां उपयोग लगावे, 
तिसहीका निर्णय होष सके । परन्तु यह अन्य निर्णय करनेविषें उपयोग 
लगावे, यहाँ उपयोग न लगावे । सो यह तो याहीका दोष है, कर्मका 
तो किछू प्रयोजन नाहीं । 

बहुरि प्रइन--जो सम्यकत्व चारित्रका तो घातक मोह है, ताका 
अभाव भए बिना मोक्ष का उपाय कंसें बे ? 

ताका उत्तर--तत्वनिर्णय करनेविषें उपयोग न लगावे, सो तो 
याहीका दोष है। बहुरि पुरुषार्थकरि तत्वनिर्णयवि्ें उपयोग लगावे, 
तब स्वयमेव ही मोहका अभाव भए सम्मनत्वादिरूप मोक्षके उपायका 
पुरुषार्थ बने है। सो मुख्यपने तो तत्वनिर्णयविषें उपयोग लग्रावनेका 
पुरुषार्थ करना, बहुड़ि उपदेश भी दोजिए है सो इस ही पुरुषार्थ 
करावनेके अथि दीजिए है। बहुरि इस पुरुषाथंतें मोक्षके उपायका 
पुरुषार्थ आपह्वीलें सिद्ध होयगा । अर तत्व निर्णय न करनेविषें कोई 


बैक्सा अखिकार १७६ 
कर्मका दोष है नाहीं, तेरा हो दोष है। अर तू आप तो महन्त रहा 
चाहै अर अपना दोष कर्मादिकके लयावे, सो जिन आाज्ञा मानें तो ऐसी 
अनीति सम्भव नाहीं । तोकों विषय कषायरूपहो रहना है, तातें झूंठ 
बोले है। मोक्षकी सांची अभिलाषा होय, तो ऐसो युक्ति कांहेकों 
बनावे । संसारीक कार्यनिविषें अपना पुरुषार्थंतें सिद्धि न होती जाने 
तौ भी पुषार्थकरि उद्यम किया करे, यहां पुरुषार्थ खोय बेढे। सो 
जानिए है, मोक्षकों देखादेखी उत्कृष्ट कहै है। वाका स्वरूप पहिवानि 
ताकों हितरूप न जाने है! हित जानि जाका उद्यम बनें सो न करे, 
यह असम्भव है। 

इहां प्ररन--जों तुम कहया सो सत्य; परन्तु द्रव्यकर्मके उदयतें 
भावकर्म होय, भावकमंतें द्रब्यकमेंका बन्ध होय, बहुरि ताके उदयतें 
भावकर्म होय, ऐसे हो अनादितें परम्परा है, तब मोक्षका उपाय कंसें 
होय सके ? 

ताका समाधान--कर्मका बन्ध वा उदय सदाकाल समान ही 
हुवा करे तौ ऐसे ही है; परन्तु परिणामनिके निमित्ततें पूर्व बद्ध कर्मंका 
भी उत्कर्षण अपकर्षण संक्रणादि होतें तिनकी शक्ति हीन अधिक 
द्ोय है तातें तिबका उदय भी मन्द तीब्र हो हैं। तिनके निमित्ततें 
नवोन बन्ध भी तीज हो हैं।तातें संसारोी जीवनिकों कर्म उदयके 
निमित्तकरि कबहूं ज्ञानादिक धनें प्रगट हो हैं, कबहूं थोरे प्रगट हो हैं। 
कबहूं रागादिक मन्द हो हैं, कबहूं तीम्र हो हैं। ऐसें पलटनि हुवा करे 
है। तहाँ कदाचित्‌ संज्ञी पंचेन्द्रिय पर्याप्त पर्याय पाया, तब सनकदि 
विचार करनेकी शक्ति भई। बहुरि याके कबहूं तोन्न रागादिक होय, 
कबहूं मन्द होय । तहाँ रागागादिकका तीव्र उदय होतें तो विषय- 
कथायादिकके कार्यनिविषें ही प्रवृत्ति होय | बहुरि रागादिकका मन्द 
उदय होतें बाहय उपदेशादिकका निभित्त बने अर आप पुरुषार्थकदि 
तिन उपादेशादिक विधषें उपयोगकों लगाव, तो धर्मेकायंनिवियदें प्रवृत्ति 
होय। अर निमित्त न बचें वा आप पुरुषार्थ न करे, तो अन्य कार्यनि- 


शद० मोकमाएं-प्रशाक्षके 
विधें ही भ्रवर्ते परन्तु मन्‍द रागादिक लिए प्रवर्तें, ऐसे अवसरविर्षं 
उपदेश कार्यकारी है। विचारशक्तिरहित एकेन्द्रियादिक : हैं) तिनिके 
तो उपदेश समझनेका ज्ञान ही नाहीं। जर तीव्रराभादिक सहित 
जीवनिका उपदेशविषे उपयोग लागे नाहीं। तातें जो जीव विच।र- 
धाक्तिसहिल होंथ अर जिनके रागादिक मन्द होंय, तिनिकों उपदेशका 
निमित्ततें धमकी प्राप्ति होय जाय, तो ताका भला होय । बहुरि इस 
ही अवसरवियें पुरुषार्थ कार्यकारी है। एकेन्द्रियादिक तो धर्मकार्य 
करनेकों समर्थ ही नाहीं, कंसे पुरुषार्थ करें अर तीब्रकषायी पुरुषार्थ 
कर सो पापहीका करे, धर्मकार्यका पुरुषा्थ होय सके नाहीं । तातें 
विचारशवितसहित होय अर जिसके रागादिक मन्‍्द होय, सो जीव 
पुरुषार्थंकरि उपदेशादिकके निमित्ततें तत्त्वनिर्णयादिविथें उपयोग 
लगावे, तो याका उपयोग तहाँ लगे, तब याका भला होय। बहुरि 
इस अवसरवियें भी तत्त्वनिर्णय करनेका पुरुषार्थ न करे, प्रमादतें 
काल गमावे । क॑ तो मनन्‍्द रागादि लिए विषयकवायनिके कार्यनिही- 
विबें प्रवर्ते, क॑ व्यवहार धर्मकार्यनिविषें प्रवत्तें, तब अवसर तो जाता 
रहै, संसारहीविषें भ्रमण होय । 

बहुरि इस अवसरविषें जे जीव पुरुषार्थकरि तत्त्वनिर्णय करने- 
विषें उपयोग लगावनेका अभ्यास राखें, तिनिके विशुद्धता बचे, ताकरि 
कर्मनिको शकित हीन होय । कितुक कालविें आपे आप दर्शनमोहका 
उपशम होय तब याक॑ तत्वनिकी यथावत्‌ प्रतीति आबे । सो याका तो 
कत्तंव्य तत्वनिर्णयका अभ्यास ही है। इसहीतें दर्शो नमोहका उपहयम 
तो स्वयमेव होय । यामें जीवका कत्तंव्य किछ नाहीं। बहुरि ताकों 
होते जीवके स्वयमेव सम्यग्दर्शन होय । बहुरि सम्यग्दर्ण न होतें अद्धान 
तो यहु भया--मैं आत्मा हूं, मुझको रागादिक न करनें परन्तु चारित्र- 
मोहके उदयतें रागादिक हो हैं । तहाँ तीत्र उदय होय, तब तो विष- 
यादिविषें प्रवर्ते है अर मन्द उदय होय, तब अपनें पुरुषार्थ धर्मकार्य- 
विविषें वा वेराग्यादिभावनाविषें उपयोगकों लगावें है। ताके निभित्ततें 


मवणा अधिकार शैध१ 


च्रिष्रमोह मन्‍्द होता जाय, ऐसें होतें देशचारित्र वा सकलचारित 
अंगीकार करनेंका पुरुषार्थ प्रगट होय । बहुदि चारित्रकों घादि अपना 
पुरषार्थकरि धर्म बि्ें परिणतिकों बधावे, तहां विद्युद्धता,करि कर्मको 
हीन शबित होय, तातें विशुद्धता बधे, ताकरि अधिक कमंको क्षवित 
होन होय । ऐसे ऋमतें मोहका नाश करे तब सर्वेथा परिणाम विश्लुद्ध 
होंथ तिनकरि ज्ञानवर्णादिकका नाश होय तब केवलज्ञान प्रग्रट होय । 
तहाँ पोछें बिना उपाय अधघाति करममका नाशकरि शुद्धसिद्धपढकों 
पावे । ऐसे उपदेशका तो निमित्त बनें अर अपना पुरुषार्थ करे, तो 
कर्मका नाश होय । 


बहुरि जब कमंका उदय होय, तब पुरुषार्थ न होय सके है। 
ऊपरले गुणस्थाननितें भी गिर जाय है। तहाँ तो जेसा होनहार होय 
तेसा हो होय । परन्तु जहां मन्दर उदय होय अर पुरुषार्थ होय सके, 
तहां तो प्रमादी न होना--सावधान होय अपना कार्य , करना । जेसें 
कोऊ पुरुष नदोका प्रवाहविषे पड़भ। बहे है, तहां पानीका जोर होय 
तब तो वाका पुरुषार्थ किछ नाहीं, उपदेश भो कार्यकारी नाहीं । और 
पानीका जोर थोरा होय, तब जो पुरुषार्थ करि निकसे तो निकसि 
आवे, तिसहीकों निकसनेकी शिक्षा दीजिए है। अर न निकसे तो 
होलें २ बहै, पीछें पानीका जोर भए बह्या चलया जाय । तेसें जीव 
संसारविषें श्रम है तहां कर्मनिका तोतब उदय होय तब तो वाका 
पुरुषार्थ किछ नाहीं, उपदेश भी कार्यकारी नाहीं। अर कर्मका मन्द 
उदय होग, तब पुरुषाथकरि मोक्षमार्ग विषें प्रवर््तें तो मोक्षपावे। तिस- 
होकों मोक्षमार्यका उपदेश दोजिए है। अर मोक्षमार्ग विषे न प्रवत्तें तो 
किचित्‌ विशुद्धता पाय पीछें तीद्गध उदय आए निगोदादि पर्यायकों 
पावे । तातें अवसर चूकना योग्य नाहीं। अब सर्व प्रकार भ्रवत्तर 
आया है, ऐसा अवसर पावना कठिन है।तातें श्रीगुरु दयास होय 
क्षमार्गंकों उपदेशें, तिसविषें भव्य जोवनिकों प्रवृत्ति करनो | जब 
मोक्षमार्गंका स्वरूप कहिए है। 


है८३ मोक्षमार्ग-प्रकादाक 


सोक्षमार्गका स्वरूप 

जिनके निमित्ततें आत्मा अशुद्ध दशाकों घारि दुःजो भा, ऐसे 
जो मोहादिक कर्म तिनिका स्वंथा नाश होतें केवल आत्माकी जो 
सर्व प्रकार शुद्ध अवस्थाका होना, सो मोक्ष है! ताका जो उपाय-- 
कारण, सो मोक्षमा्गें जानना । सो कारण तो अनेक प्रकार हो हैं । 
कोई कारण तो ऐसे हो हैं, जाके भए बिना तो कार्य न होय अर जाके 
भए कार्य होय वा न भी होथ | जैसे मुनि लिग धारे बिना तो मोक्ष 
न होय अर मुनिरलिंग धारे मोक्ष होय भी अर नाहीं भी होय । बहुरि 
केई कारण तो ऐसे हैं, जो मुख्यपनें तो जाके भए कार्य होय अर काहुके 
विना भए भो कार्य घिद्धि होय। जैसें अनशनादि बाह्य तपका साधन 
किए मुख्यपनें मोक्ष पाइये है, भर्तादिकर्क बाह्य तप किये विना हो 
मोक्षकी प्राप्ति भई | बहुरि केई कारण ऐसे हैं, जाके भये कार्य सिद्धि 
ही होय ओर जाके न भये सर्वेथा कार्य सिद्धि न होय। जैसें सम्यर्द्श न 
शान चारित्रको एकता भए तो मोक्ष होय ही होय अर ताकों न भये 
सर्वथा मोक्ष न होय। ऐसे ये कारण कहे, तिनविषें अतिशयकरि 
नियमतें मोक्षका साधक जो सम्यरदर्शनशानचारित्रका एकीभाव, 
सो मोक्षमार्ग जानना । इन सम्यर्दशंन सम्यस्शान सम्यक्चारित्रनि- 
विषें एक भो न होय “तो मोक्षमार्ग न होय । सोई तत्वार्थसूत्रविये 
कह्या है-- 

सम्यग्दर्श नश्ञानचारित्राशि मोक्ष सार्य:ः ॥१॥॥ 

इस सूत्रकी टीकाविषें कह्मा है--जो यहां “मोक्षम्त.गें:” ऐसा 
एक वचन कह्या ताका अर्थ यहु है--जो तीनों मिले एक मोक्षमार्ग है। 
जुदे जुदे तीन मार्ग नाहीं हैं । 

यहाँ प्रशन--जो असंयतसम्यब्दृष्टीक तो चारित्र नाहीं, वाक 
मोक्ष मार्य भया है कि न भया है। 

ताका समाधान--मोक्षमार्ग याक॑ होसी यहु तो नियम भया । 


मबमा धचिकार श्थहे 


तातें उपचारतें यांके मोक्षमार्ग भया भी :कहिये | परमार्थतें सम्यकू- 
शारित भए ही मोक्षमाग हो है। जैसें कोई पुरुषके किसी नगर चालनें 
का निदचय भया तातें वाकों व्यवहारतें ऐसा भी कहिंये “यहु तिस् 
नगरकों चल्या है”, परमार्थतें मार्गविषें गमन किये ही चलना होसी। 
तैसें असंयतसम्परदुष्टीकें वीतरागभावरूप मोक्षमार्गका श्रद्धात भया, 
तातें वाकों उपचारतें मोक्षमार्गोी कहिए, परमार्थतें वोतरागभावरूप 
परिणमे ही मोक्षमार्ग होसी । बहुरि “प्रवश्ननसार” विषें भी तोनोंकी 
एकाग्रता भए ही मोक्षमार्ग कह्मा है तातें यह जानना--तत्व भ्रद्धान 
ज्ञान विना तो रागादि घटाये मोक्षमार्ग नाहीं अर रागादि घटाए 
विना तत्वश्रद्धानज्ञानतें भो मोक्षमार्ग वाहों। तोनों मिलें साक्षात्‌ 
मोक्ष मार्ग हो है । 
लक्ष र शोर उसके दोष 

अब इनका निर्देश कर लक्षण निर्देश अर परीक्षाद्वारकरि 
निरूपण कीजिये हैं। तहाँ 'सम्यग्दर्शन सम्यग्शान सम्यकचारित्र 
मोक्षका मार्ग है, ऐसा नाम मात्र कथन सो तो “निर्देश” जानना । 
बहुरि अतिथ्याप्ति अव्याप्ति असम्भवपनाकरि रहित होय अर जाकरि 
इनकों पहिचानिये, सो 'लक्षण” जानना। ताका जो निर्देश कहिये, 
निरूपण सो “लक्षण निर्देश” जानना । तहां जाकों पढ़िंचानना होय, 
ताका नाम लक्ष्य है। उस बिना औरका नाम अलक्ष्य है। सो लक्ष्य 
वा अलक्ष्य दोऊविषें पाइये, ऐसा लक्षण जहां कहिये तहाँ अतिव्याप्ति- 
पनों जानता । जैसे आत्माका लक्षण “अमूत्तेत्व' कहा। सो “अमूर्तत्व' 
लक्षण है, सो लक्ष्य जो है आत्मा तिसविषें भी पाइये अर अलक्ष्य जो 
आकाश्यादिक हैं तिनविषें भी पाइये है। तातें यह 'अतिव्याप्त' लक्षण 
हैं। याकरि आत्मा पहिचाने आकाशादिक भी आत्मा होय जांय, यहु 
दोष लागे | 

बहुरि जो कोई लक्ष्यविषे तो होय अर कोई विषें न होय, ऐसा 
लक्ष्यका एकदेशविषें पाइये, ऐत्ता लक्षण जहां कहिये, तहां अव्याप्ति+ . 


कद मोक्षमा्गे-प्रकाधशक 


पत्रों जानना। जेसें आत्माका लक्षण केवलज्ाामादिक कहिये, सो 
केवल ज्ञान कोई आत्माविषें तो पाइये, कोईवियें न पाइये, तातें यहु 
अव्याप्त' लक्षण है। याकरि, आत्मा पहिवानें स्तोकज्ञानी आत्मा 
ने होय, वहु दोष लागे। 

बहुरि जो लक्ष्यविषें पाइये ही नाहीं, ऐसा लक्षण जहां. कहिये 
तहां असम्भवपना जानना । जैसे आत्माका लक्षण जड़पना कहिये सो 
प्रत्यक्षादि प्रमाणकरि यहु विरुद्ध है जातें यहु असम्भव' लक्षण है। 
याकरि आत्मा मानें पुदूगलादिक भी आत्मा होय जांय । अर आत्मा 
है सो अनात्मा हो जाय यहु दोष लागे। 

ऐसें अतिव्याप्त अव्याप्त असम्भव लक्षण होय सो लक्ष णाभास 
है। बहुरि लक्ष्यवि्ष तो सत्र पाइये अर अलक्ष्यविषें कहीं न पाइये 
सो सांचा लक्षण है। जैसे आत्माका स्वरूप चेतन्य है सो यहु लक्षण 
सर्व हो आत्माविषें तो पाइये है, अन/त्माविषे कहीं न पाइये। तातें 
यहु सांचा लक्षण है। याकरि आत्मा अनात्माका ययाथे ज्ञान होय, 
किछ दोष लागे नाहीं । ऐसे लक्षणका स्वरूप उदाहरण मात्र कह्मा । 
अब सम्यग्दंनादिकका सांचा लक्षण कहिये है-- 


सम्यग्व्शंनका सच्चा लक्ष रा 
विपरीताभिनिवेश रहित जीवादिक तत्वार्थभरद्धान सो सम्य- 
गदशंनका लक्षण है। जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, संवर, नि्जंरा, मोक्ष 
ये सात तत्वार्थ हैं। इनका जो श्रद्धान ऐसे हो है, अन्यथा नाहीं; ऐसा 
प्रतीति भाव सो तत्वार्थ श्रद्धान हैं। बहुरि विपरीताभिनिवेश जो 
अन्यथा अभिप्राय ताकरि रहित सो सम्पग्द्शन है। यहाँ विपरीता- 
भिनिवेशका निराकरणके अथि 'सम्यक्‌' पद कह्या है, जातें 'सम्यक्‌! 
ऐसा शब्द प्रशंसा वाचक है। सो श्रद्धानविषें विपरीताभिनिवेशका 
अभाव भए ही प्रशंसा सम्भव है, ऐसा जानना । 
कस यहां प्रदन-जो 'तत्व” अर “अर्थ! ए दोय पद कहे, तिनिका 
प्रयोजन कहा ? * 


अब मथिकार झा 


ढाका भ्रय्माप्नान-'तत' शब्द है श्वो 'गत्‌' बम्दढ़ी अपेसा बकियें 
है। तातें जाका प्रकरण होय सो तत्‌ कद्िए अर जाका जो भाव कहिते 
स्वरूप धो तत्व जातता । जातें 'तत्व भावस्तत्वय' ऐसा तत्व शब्दक्ा 
सम्तास होय है। बहुरि जो जाननेमें आबे ऐसा 'दृग्प” वो 'यूच पर्मान 
ताका नाम अर्थ है। बहुरि 'तत्वेग अर्थ सतत्वा्थ:' तत्य कहिये अपना 
ह्वरूप, ताकरि सहित पदार्थ तिनिका अद्स्‍धान सो श्रम्यग्व्ोेन है। 
यहा जो 'तत्वश्रद्धान' हो कहते तो जाका महू भाव (तत्व) है, तारा 
अद्धान बिना केवल भावहीका श्रद्धान कार्यकारी नाहीं। बहुरि को 
अर्थ श्रद्धान ही कहते तो भाव का अद्धान विना पदार्थका श्रद्धान भी 
कार्य क्ारी ताही । जंसें कोईके झ्ञान-दर्शनादिक वा वर्जादिकका तो 
श्रद्धान होय-यह जानपना है, यह श्वेतवर्ण है, इत्य/दि प्रतोति हो है 
परन्तु ज्ञान दक्षत्र आात्माका स्वभाव है सो मैं आत्मा हूं बहुरि वर्णांदि 
पुद्गलका स्वभाव है, पुद्गल मोतें भिन्‍न जुदा पदार्थ है--ऐसा पदार्थ 
का श्रद्धान न होय तो भावका श्रद्धान कार्यकारी नाहीं। बहुरि जैसे 
'म आत्मा हू! ऐसे श्रद्ान किया परन्तु आत्मा का स्वरूप जैसा है 
तैसा श्रद्धान न किया तो भावका अरद्धान विना पदार्थ का भी भद्धान 
कार्यकारी नाहीं। ताते तत्वकरि अर्थ का श्रद्धान हो हैं सो कार्यकारी 
है। अथवा जीवादिककों तत्व सज्ञा भी है अर अर्थ सज्ञा भी है तातें 
'लत्वमेवार्थ त्तत्वाथें:' जो तत्व सो ही अर्थ, तिवका श्रद्धात सो सम्य- 
ग्दंन है। इस अर्थकरि कही तत्वश्रद्धानकों सम्यग्दर्शन कहैँ वा कहीं 
पदार्थ श्रद्धानको सम्यग्दर्शन कहूँ, तहाँ विरोध न जानना । ऐसे 'ठत्व' 
ओर “अर्थ दोय पद कहने का प्रयोजन है। 

बहुरि प्रशन--जो तत्वार्थ तो अनन्ते हैं।ते सामान्य अपेक्षाकरि 
जीव अजीववियें सर्व गर्भित भए, तातें दोय ही कहने ये, के अनंते 
कहने थे। आस्रबादिक तो जीव अजोवद्दीके विज्येष हैं, इनकों जदा 
कहनेका प्रयोजन कहा ? । 

ताका समाप्तान--जो यहाँ पढ़ार्थ बड़ात करने का ही प्रयोजन 


भद६ सोकमार्य-प्रकाशक 


होता तो सामास्यकरि वा विशेषकरि जैसें सर्व पदार्थनिका जानना 
होय तैसें हो कथन करते । सो तो यहाँ प्रयोजन है नाहीं। यहाँ तो 
मोक्षका प्रयोजन है। सो जिन सामान्य वा विशेष भावनिका अद्धान 
किए मोक्ष होय अर जिनका श्रद्धान किए विना मोक्ष न होय, तिनही 
का यहाँ निरूपण किया । जो जोव अजीव ये दोय तो बहुत द्रव्यनि 
की एक जाति अपेक्षा सामान्यरूप तत्व कहे । सो ये दोय जाति जानें 
जीवके आपापरका श्रद्धान होय। तब परतें भिन्‍न आपाकों जानें, अपना 
हितके अर्थ मोक्षका उपाय करे अर आपते भिन्‍न परकों जानें, तब 
परद्रग्यतें उदासोन होय रागादिक त्यागि मोक्षमार्गविषे प्रवत्ते । तातें 
ये दोय जातिका श्रद्धान भए ही मोक्ष होय अर दोय जाति जाने बिना 
आपा परका श्रद्धान न होय, तब पर्यायबुद्धितें संसारोक प्रयोयजन 
हीका उपाय करे। परद्रव्यविषे रागद्रेषरूप होय प्रवत्तें, तब मोक्षमार्गे- 
बिषें कैसे प्रवर्ते । तातें इन दोय जातिनिका श्रद्धान न भए मोक्ष न 
होय | ऐसें ये दोय तो सामान्य तत्व अवश्य श्रद्धान करने योग्य कहे । 
बहुरि आखस्रवादिक पाँच कहे, ते जीव पुदूगलकी पर्याय हैं। ताते ये 
विशेषरूप तत्व हैं। सो इन पाँच पर्यायनिको जाने मोक्ष का उपाय 
करनेका श्रद्धान होय। तहाँ मोक्षकों पहिचानें, तो ताकों हित मानि 
ताका उपाय करें। तातें मोक्षका श्रद्धान करना। वहुरि मोक्षका 
उपाय संवर नि्जरा है तो इनको पहिचाने तो जेसें संवर निर्जेरा होय 
तैसे प्रवर्तें। ताते संवर निर्जेराका श्रद्धान करना। बहुरि संवर 
निर्जरा तो अभाव लक्षण लिए हैं; सो जिनका अभाव किया चाहिए, 
तिनकों पहिचानने चाहिए। जेसे क्रोधषका अभाव भए क्षमा होय सो 
क्रोधकों पहिचाने तो ताका अभाव करि क्षमारूप श्रवत्तें। तैसें ही 
आख्रवका अभाव भए संवर होय अर बंधका एक देश अभाव भए 
निजेरा होय सो आज्व बंधकों पहिचाने तो तिनिका नाशकरि संबर 
निजराखूप प्रवत्तें। तातें आस्रव बंधका श्रद्धान करता। ऐसे इन पाँच 
पर्यायनिका श्रद्धान भए ही मोक्षमार्ग होय । इनकों न पहिचावे तो 


मदसा अधिकार है 

मोक्षकों पहिचान बिना ताका उपाय काहेकों करे । संवर निर्जेरा की 
पहिचान बिना तिनवियें कैसे प्रवर्ते । आलव बंधको पहिचान बिना 
सलिनिका नाश केसे करे ? ऐसें इन पांच पर्यायनिका अद्धान ने भछ् 
मोक्षमार्य न होय। या प्रकार यथ्थपि तत्वार्थ अनन्ते हैं, तिनिका 
सामान्य विशेषकरि अनेक प्रकार प्ररूपण होय । परन्तु यहाँ एक मोक्ष 
का प्रयोजन है तातें दोय तो जाति अपेज्ता सामान्य तत्व अर पांच 
पर्यायरूप विशेष तत्व मिलाय सात हो तत्व कहे। इनका यथार्थ 
श्रद्धानके आधीन मोक्षमार्ग है। इनि बिना औरनिका श्रद्धान होहु वा 
मति होहु वा अन्यथा श्रद्धान होहु, किसोके आधोन मोक्षमार्ग नाहीं, 
ऐसा जानना । बहुरि कहों पुण्य पाप सहित नव ५दार्थ कहे हैं सो 
पुष्य पाप आल्रवादिकके हो विशेष हैं, तातें सात तत्वनिविषषें म्भित 
भए। अथवा पुण्य पापका श्रद्धान भए पुण्यकों मोक्षमार्गे न माने वा 
स्वच्छद होय पापरूप न प्रवरत्तें, तातें मोक्ष मार्ग विधें इनका श्रद्धान भी 
उपकारी जानि दोय तत्व विज्येषकों मिलाय नव पदार्थ कहे वा समय- 
सारादिविषे इनकों नव तत्व भी कहे हैं । 

बहुरि प्रश्न--इनिका श्रद्धान सम्यग्दशंन कहा, सो दर्शन तो 
सामान्य अवलोकनमात्र अर श्रद्धान प्रतोतिमात्र, इनिकं एकार्थपना 
कंसे सम्भव ? 

ताका उत्तर--अ्रकरणके वशत्तें घातुका अर्थ अन्यथा होय है। सो 
यहाँ प्रकरण मोक्षमार्गका है, तिसविषें 'दर्शान” शब्दका अर्थ सामान्य 
अवलोकनमात्र न ग्रहण करना । जाते चक्षु अचक्षु दर्शनकरि सामान्‍य 
अवलोकन तो सम्यरदृष्टि मिथ्यादुष्टिके समान होय है, किछू याकरि 
मोक्षमार्गकी प्रवृत्ति अप्रवृत्ति होती नाहीं। बहुरि श्रद्धान हो है सो 
सम्यग्दुष्टीहोक हो है, याकरि मोक्षमार्मकी प्रवृत्ति हो है। तातें 'दर्शन' 
शब्दका अर्थ भी यहाँ श्रद्धानमात्र ही ग्रहण करना । 

बहुरि प्रघन-- यहां विपरीताभिनिवेश रहित श्रद्धान करना कह्या, 
सो प्रयोजन कहा ? 


टफद सोकमाने-नाकाक्षक 


ताका समाधान--अभिनिवेशनाम अभिप्रायका है। सो जैसा 
तत्वायं भ्रद्धा नका अधभिप्राय हैं तेसा न होय, अन्यथा अभिभ्राय होय, 
ताका साल विपरीतासिनिवेश है। सो तत्वार्थंथद्धाल करनेका अभि- 
प्राय केवल तिनिका निश्चय करना मात्र ही नाहीं है| वहाँ अभिष्राय 
ऐसा है--जीव अजीवकों पहचानि आपकों वा परकों जेसाका तैसा 
मानें | बहुरि आख्रवकों पहचानि त्ाकों हेय मानें। बहुरि बंधकों पह- 
खानि ताकों अद्वित मानें। बहुरि संवरकों पहचानि ताकों हितका 
कारण मानें । बहुरि मोक्षकों पहचानि ताकों अपना परम हित मानें । 
ऐसे तत्वार्थ अठानका अभिप्राय है। तिसतें उलटा अभिप्रायका नाम 
विपरीताभिनिवेशज्ञ है। सो सांचा तत्वाथंश्रद्धघान भए याका अभाव 
होय | तातें तत्वरथेश्रद्धान है सो विपरीताभिनिवेशरहित है, ऐसा 
यहां कहा है । 

अथवा काहूके अभ्यास मात्र तत्वाथंश्रद्धान होय है परन्तु 
अभिश्रायविषें विपरीतपनों नाहीं छूटे है। कोई प्रक्रारकरि पुर्वोक्‍त 
अभिप्रायतें अन्यथा अभिश्राय अन्तरंगविषें पइए है तो वा सम्परदर्शन 
न होय । जैसे द्रव्यलिगो मुनि जिनवचननितें तत्वनिको प्रतीति करे 
परन्तु शरीराश्ित क्रियानिविषे अहंकार वा पुण्यात्वविषें उपादेयपनों 
इत्यादि विपरीत अभिन्नायतें मिथ्यादुष्टी ही रहै है। तातें जो तत्त्वाथथ- 
गशद्घान विपरोताभिनिवेश रहित है सोई सम्यग्दर्शन है। ऐसे बिपरो- 
ताभिनिवेशध्ध रहित जोवादि तत्वार्थनिका श्रद्धानपना सो सम्यरदर्शनका 
लक्षण है। सम्यग्दर्शन लक्ष्य है। सोइ तत्वाथंसूत्रविषें कहया है-- 
“तस्वार्थ अद्धानं सम्यस्वर्शनम ॥१-२॥ तत्वार्थनिका श्रद्धान सोई 
सम्यग्दर्शन है। बहुरि सर्वार्थंसिद्धि नाम सूत्ननिकी टीका है, तिसविषें 
तत्वादिक पदनिका अर्थ प्रयट लिख्या है गा सात हो तत्व केसे कहे सो 
प्रयोजन लिख्या है, ताका अनुसरतें यहां किछ कथन किया है ऐसा 
जानना । 


बहुरि पुरुष/र्थ सिद्धयुपाय विष भो ऐसे हो कहया है-- 


मैबमा अधिकार ह शैहै 

जीवाजीवादोनाँ तत्वार्थानां सर्वव कर्तंव्यभ्‌ । 
अड्धानं जिपरीतासिवेश्ञविविष्तमात्मरूपं तत्‌ ॥२२॥ 
याका अर्थ--विपरीताधिनिवेशकंरि रहित जोव अजीव आदि 
तत्वार्थनिका श्रद्धान सदाकाल करना योग्य है।सो यहु अद्धान 
आरमाका स्वरूप है। दर्शनमोह उपाधि दूर भए प्रगट हो है, तातें 


आत्माका स्वभाव है। चतुर्थादि गुणस्थानवियें प्रगट हो है। पीछें 
सिद्ध अवस्थाविषें भी सदाकाल याका सदुभाव रहै है, ऐसा जानना । 
तत्वार्य अद्धान लक्ष रा में श्रव्याप्ति-अरतिव्याप्ति-असंभव 
दोध का परिहार 

यहाँप्रशन उपजे है--जो तियंचादि तुच्छज्ानी केई जोब सात 
तत्वनिका नाम भी न जानि सकें, तिनिके भो सम्यग्दर्शन को प्राप्ति 
शास्त्रवियें कही है। तातें तत्वार्थश्रद्धानपना तुम सम्यकरवका लक्षण 
कहया, तिसविषे अव्याप्ति दृषण लागे है। 

ताका समाधान--जीव अजीवादिका नामादिक जानों व मतिं 
जानों वा अन्यथा जातों, उतका स्वरूप यथार्थ पहिचानि श्रद्धात किए 
सम्यवत्व हो है। तहां कोई सामान्‍्यपने स्वरूप पहिचानि श्रद्धान करें, 
कोई विक्वेषपनें स्वरूप पहिचानि श्रद्धान करे। तातें तुच्छज्ञानो 
तियंचादिक सम्यग्दृष्टी हैं तो जोवादिकका नाम न जानें हैं, तथापि 
उनका सामान्यपनें स्वरूप पहिचानि श्रद्धान करें हैं। तातें उनके 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति हो है। जेसें कोई तिय॑ंच् अपना वा औरनमिका 
माँमादिक तो नाहीं जानें परन्तु आपहो विषे आधो मानें हैं, औरमिकों 
पर मावे है। तैसें तुब्छज्षानी जीव अजीवका नाम न जानें परन्तु जो 
ज्ञानाविस्वरूप आत्मा है तिसविषें तो आपो मानें है अर जो श्रीरादि 
है तितकों पर मानें है--ऐसा श्रद्धान वाक॑ हो है, सो ही जीव 
अजीवका श्रद्धान है। वहुरि जैसे सोई तिय॑ंच सुखाविकका नामादिक 
न जानें है, तथापि सुख अवस्थाकों पहिचानि ताके अधि आगासी दुःख 


३६० सोवाजार्भ -अकाशक 


का कारणकों पहिचानि ताका त्यागकों किया चाहे है। बहुरि जो दुःख 
का कारण वनि रहया है, ताके अभावका उपाय करे है। तैसें तुच्छ- 
ज्ञानी मोक्षादिकका नाम न जानें, तथापि सर्वथा सुखरूप मोक्षअव- 
स्थाकों श्रद्धान करता ताके अथि आगामी बरधका कारण रागादिक 
आख़व ताका त्यागरूप संवरको किया चाहै है। बहुरि जो संसार 
दुःखका कारण है, ताकी शुद्धभादकरि निजंरा किया चाहै है। ऐसे 
आख्रवादिकका वा श्रद्धान है।या प्रकार वाके भी सप्ततत्वका 
श्रद्धान पाइए है। जो ऐसा श्रढ्घान न होय, तो रागादि त्यागि शुद्ध 
भाव करनेकी चाह न होय | सोइ कहिए है :--- 

जो जीव अजीवकी जाति न जानि आपापरकों न पहिचानें तो 
परविषे रागादिक कैसे न करे ? रागादिककों न पहिचानें तो तिनिका 
त्याग कंसें किया चाहै। सो रागादिक ही आख्रव हैं। राग।दिकका 
फल बुरा न जाने तो काहे कों रागादिक छोड़घा चाहेँ । सो रागा- 
दिकका फल सोई बन्ध है। बहुरि रागादिक रहित परिणामकों 
पहिचाने है तो तिसरूप हुवा चाहै है। सो रागदिरहित परिणामका 
ही नाम संवर है । बहुरि पूर्व संसार अवस्थाका कारण की हानिकों 
पहिचानें है तो ताके भथि तपदचरणादिकरि शुद्धभाव किया चाहै है। 
सो पर्व संसार अवस्थाका कारण कर्म है, ताकी हानि सोई निजेरा है । 
बहुरि ससार अवस्था का अभ।वकों न पहिचाने तो संवर निर्जरारूप 
काहंकों प्रव्ते । सो संसार अवस्थाका अभाव सो ही मोक्ष है। तातें 
सातों तत्वनिका श्रदूधान भए ही रागादिक छोड़ि शुद्ध भाव होनेकी 
इच्छा उपजे है। जो इनविषें एक भी तत्वका श्रदूधान न होय तो ऐश्ली 
चाह न उपजे । बहुरि ऐसी तुल्छज्ञानी तियंचादि सम्यर्दृष्टीक होय 
ही है। तातें बाके सप्त तत्वबनिका श्रदू्धान पाइए है, ऐसा निश्चय 
करना । जश्ञानावरण क्षयोपदम थोरा होतें विशेषपनें तत्वनिका शान 
व होवे, तथापि दक्शनमोहका ठउपशमादिकतें समान्यपनें तत्वअद्धान- 
की शक्षित प्रगठ हो है । ऐसे इस लक्षणविषरं अ्रव्याप्ति दृषण नाहीं है । 


भेबसा ह्णिकार ३६१ 

बहुरि प्रस्य--जिसकालविधें सम्यर्दष्टी विषयकथायनिके कार्य 
विषें प्रवर्से हैं तिसकालवियें सप्त तत्वनिका विचार ही नाहीं, तहाँ 
अद्धान कैसे सम्भवे ? अर सम्यकत्व रहै ही है, तातें तिस लक्षणविभषे 
अवग्याप्ति दूषण आवे है। 

ताका समाधान--विचार है, सो तो उपयोग के आधीन है। 
जहां उपयोग लागे, तिसहीका विचार हो है। बहुदि अरद्धान है, सो 
प्रतीतिरुप है । तातें अन्य शेयका विचार होतें वा सोचना आदि किया 
होतें तत्वनिका विचार नाहीं, तथापि तिनकी प्रतीति बनो रहे है, 
नष्ट न हो है। तातें वा सम्यकत्वका सद्भाव है। जेसें कोई रोगी 
मनुष्य ऐसी प्रतीति है--मैं मनुष्य हूं, तिय॑चादि नाहीं हूं। मेरे इस 
कारणतें रोग भया है सो अब कारण मेटि रोगकों घटाय निरोग 
होना । बहुरि वो ही मनुष्य अन्य विचारादिरूप श्रवत्तें हैं, तब वाके 
ऐसा विचार न हो है परन्तु श्रद्धान ऐसा रह्मा करे है। तेसें इस 
आत्माक ऐसी प्रतीति है--मैं आत्मा हूं, पुदूगलादि नाहीं हूं, मेरे 
आलवते बंध भया है, सो अब संवरकरि निर्जराकरि मोक्षरूप होना । 
बहुरि सोई आत्मा अन्यविधारादिरुप श्रवत्तें है, तब वार ऐसा विधार 
न हो है परन्तु भरद्धान ऐसा ही रह्या करे है। 

बहुरि प्रदव--जो ऐसा श्रद्धान रहे है, तो बंध होनेके कारण- 
निवियें कंसें प्रबततें हैं 

ताका उत्तर--जैसें सोई मनुष्य कोई कारणके वछतें रोग बच्चनें 
के कारणनिविषें भी प्रवत्तें है, व्यापारादिक कार्य वा क्रीधादिक कार्य 
करे है, तथापि तिस श्रद्धातका वाके नाश न हो। तैसे सोई आत्मा 
कर्म उदय निमित्तके वशतें बन्ध होनेके कारणनिविधें भी प्रवर्ते है, 
विषयसेवनादि कार्य वा क्रोधादि कार्य करे है, तथापि तिस अ्रद्धानका 
बाक॑ नाश न हो है। इसका विशेष निर्णय आगे करेंगे । ऐसे सप्ततत्व 
का विचार न होतें सी शद्धानका सद्भाव पाइये है तातें तहां अव्याब 
प्तिपना ताहीं है । 


8 सीकमांगं-उ्रकाशशंक 


बहुरि प्रशन--ऊँची दक्षाविषें जहां निविकल्प आत्मानुभव हो है, 
तहां तो सप्त तत्वादिककां विकल्प भी निर्षेध किया है। सो सम्मक्‍त्व 
के लक्षजका सिषेष करना कंसें सम्भव ? अर तहां निषेध सम्भव है 
तो अव्याप्ति दृषण आया | 

ताका उत्तर--नी चली दशाविधें सप्त तत्वनिके विकल्पनिविषें 
उपयोग लगाया, ताकरि प्रतीतिको दृढ़ कीन्हीं अर विषयाविकर्तें उप- 
योग छुड़ाय रायादि घटाय।। बहुरि कार्य सिद्ध भए कारणनिका भी 
निषेध कीजिए है। तातें जहां प्रतोति भी दृढ़ भई अर रागादिक दूर 
भए तहां उपयोग भ्रमावनेका खेद काहेकों करिए। तातें तहां तिन 
विकल्पनिका निषेध किया है। बहुरि सम्यक्त्वका लक्षण तो प्रतोति 
ही है। सो प्रतीतिका तो निषेध न किया। जो प्रश्नीति छुड़ाई द्ोय, 
तो इस लक्षणैका निषेध किया कहिए । सो तो है नाहीं । सातों तत्व- 
निकी प्रतीति तहां भी बनी रहै है। तातें यहाँ अध्याप्तिपना नाहीं है । 

बहुरि प्रश्न--जो छद्चत्थक॑ तो प्रतीति अप्रतीति कहना सम्भवे, 
वातें तहां सप्ततत्वनिकी प्रतीति सम्यकत्वका लक्षण कहया सो हम 
मान्या परन्तु केवली सिद्ध भगवानके तो सर्वका जानपना समानरूप है, 
तहां सप्ततत्वनिको भ्रतीति कहना सम्भवे नाही अर तिनक॑ सम्यक्त्व 
गुण पाइये ही है, तातें तहाँ तिस लक्षणविद्ें अव्याप्तिपना आया । 

ताका समाधान--जेसें छप्मस्थक श्रुतज्ञानके अनुसार प्रतीति 
पाइए है, तैसें केवलो सिद्धभगवान्‌क॑ केवलज्ञानके अनुसार प्रतीति 
पाइए है। जो सप्त तत्वनिका स्वरूप पहलें ठोक किया था, सो ही 
फेवलशानकरि जान्या। तहाँ प्रती' को परम अवगाढ़पनों भ्यो। 
याहीतें परम जवगाढ़ सम्यक्त्व कहया । जो पूर्वे श्रद्धान किया था ताको 
झूठ जान्या होता तो तहां अभ्रतीति होती । सो तो थेसा सप्त तत्व- 
निका श्रद्धान छग्मस्थके भया था, तेसाही केवली सिद्धभगवात्‌क पाइए 
है वातें ज्ञानाविककी हीनता अधिकता होतें भी तियंचादिक वा केवली 
सिद्ध भगवान्‌ तिलक सम्यगत्व गुण समान ही कहया। बहुरि पूर्व 


मर्घना सचिक्तर १३३ 


अंवस्थाविदें यहु मानें बें-संवर निर्जराकरि मोक्षका उपाय करना। 
पीछें मुक्त अवस्था भए ऐसे मानने लगे, जो संवर मिजराकरि हमारें 
मोक्ष भई । बहुरि पूर्वे शानकी हीनताकरि जीवादिकके बोड़े विशेष 
जानें था, पीछे केवलशान भए तिनके सर्ब॑विसेष जानें परन्तु मुलभूत 
जीवादिकके स्वरूपका श्रद्धान जैसा छशास्थक पाहए है तैसा हीं केंबली 
के पाहुए है। बहुरि यद्यपि केवली सिदृध भगवान्‌ अभ्यपवार्थनिकों भी 
प्रतीति लिए जाने हैं तथापि ते पदार्थ प्रयोजनभूत नाहीं । तातें सम्य- 
बत्वगुणविवें सप्त तत्वनिददीका श्रदूधान ग्रहण किया है। केवली सिदूध 
सगवान्‌ रागादिरूप न परिणर्म हैं, संसार अवस्थाकों न चाह हैं। शो 
यहू इस शअद्धानका बल जानना । 

बहुरि प्रबन--जो सम्यर्दर्शन को तो मोक्षमार्ग कहा था, मोक्ष 
विषें याका सद्भगव कंसें कहिए है ? 

ताका उत्तर-कोई कारण ऐसा भी हो है, जो कार्य सिद्ध भए 
भी नष्ट न होय। जेसे काहू वृक्षक कोई एक शाखाकरि अनेक क्षाखा- 
युक्त अवस्था भई, तिसको होते वह शाला नष्ट न हो है तेसें काडू 
आत्मार्क सम्यवत्व गुणकरि अनेकगुणयुकत मुक्त अवस्था भ्रई, ताकों 
होते सम्यकत्व गुण नष्ट न हो है। ऐसे केवली सिद्धभगवानके भी 
तत्वा्ंश्रदुधान लक्षणही पाइए है तातें यहा अव्याप्तिपनों नाहीं है । 

बहुरि प्रदन -मिथ्यादुष्टोकंभी तत्वश्रदृधान हो है, ऐसा क्षास्त्र- 
विषें निरूपण है। प्रवचनसारबियें आत्मज्ञानधून्य तत्वार्थश्रद्धान 
अकार्येकारी कहा है। तातें सम्यक्त्वका लक्षण तत्वांश्द्धान कहया 
है, तिस विषें अतिव्याप्ति दूषण लागे है। 

ताका समाधान--मिध्यादृष्टीक जो तत्वभद्धान कहाया है, सो 
तामनिकेफकरि कहया है! जामें तत्य +दृघ्लानका गुण नाहीं अर व्यव- 
हारविषें जाका नाम तत्वश्द्धान कहिए सो मिथ्यादुष्टोके हो है 
अथवा आगमद्रब्य मिशेपकरि हो है? शत्वा्ंभ्रदश्नानके अतिपावक 
धास्भमिकों अभ्याते है, तितिका स्वरूप निश्चय करनेबिकें: उपयोग 
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नाहीं लगाबे है, ऐसा जानना । बहुरि यहाँ सम्यक्त्यका लक्षण तत्वार्थ 
अरदुधान कहया है सो भाव निक्षेपकरि कह्या है। सो गुणसहित सांचा 
तत्वाथंश्रद्धान मिथ्यादृष्टीके कदाचित्‌ न होय। बहुरि आत्मझानशून्य 
तत्वाबंश्रदूधान कह्या है, तहां भी सोई अर्थ जानना। सांचा जीव 
अजीवादिकका जाके श्रदुधान हो य, ताक आत्मझ्ञान केसे न होय ? होय 
ही होय । ऐसे कोई ही मिश्यादुष्टीके साँचा तत्वाथंश्रदूधा। सर्वथा न 
पाइए है, तातें तिस लक्षणविषे अतिव्याप्ति दृषण न लागे है । 


बहुरि जो यहु तत्वार्थश्रद्धान लक्षण कह्मा, सो असम्भवी भी 
नाही है। जातें सम्यकत्वका प्रतिपक्षी मिथ्यात्त--यह नाहीं है, वाका 
लक्षण इसते विपरीतता लिए है! 

ऐसे अभ्याप्ति अतिव्याप्ति असम्भवपनाकरि रहित सर्व सम्य- 
वृष्टीनिविषे तो पाइए अर कोई मिथ्यादष्टिविषें न पाइए ऐसा 
सम्यग्दशनका सांचा लक्षण तत्वार्थश्रद्धान है। 

बहुरि प्रइन उपजे है--जो यहाँ सातों तत्वनिके श्रदूधानका 
नियम कहो हो सो बनें नाहीं, जातें कहीं परतें भिन्‍न आपका श्रदूधान 
हीकों सम्यकत्य कहैँ हैं। समयसारविषे* 'एकस्वे नियतस्य' इत्यादि 
कलशा (लिखा) है, तिसविषें ऐसा कह्या है--जो इस आत्मा का पर- 
द्रव्यतें भिन्‍न अवलोकन सो ही नियमते सम्यग्दर्शन है। ताते नव 
तत्वकी संत को छोड़ि हमारे यहु एक आत्माही होहु । बहुरि कहीं 
एक आत्माके निशचयहीको सम्यक्त्व कहै हैं। पुरुषार्थ सिद्ध्युपायविषे& 


# एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतों व्याप्तुयंदस्थात्मन:। 
पूर्ण्ञानघनस्यदर्शनमिद्‌ द्रव्यान्तरेभ्य: पृथरकू ॥ 
सम्यर्दर्शनमेतदेव निमरमादात्मा न तावाबयम्‌ । 
तस्मुसवानवतत्वसन्तविभिमासात्मायमेकोधस्तु न: ॥ जीवाजीव ० 

अ० कंलशा ६ ॥ 


१, दर्शनमात्मविनिश्यतिरात्मपरिश्ञानमिथ्यते बोधः। 
स्थितिरात्मनि चारिष॑ कृत एवेभ्यो भवति बन्ध) ॥ पु० स्ि० २१६ ॥ 


गया शविकारं श्थ् 
अरशगभात्मबिनिश्चिति:' ऐसा पद है। सो याका यहु ही अर्थ है। तातें 
जीव अजोव होका वा केवल जीवहीका श्रदूधान भए सम्यकक्‍्त्व हो है । 
सातोंका भ्रदूधानका नियम होता तो ऐसा काहेकों लिखते । 
ताका समाधान--परतें भिन्‍न आपका श्रदुधान हो है, खो आाज़- 
बादिकका श्रदृधान करि रहित हो है कि सहित हो है। जो रहित हो है, 
तो मोक्षका श्रदूधान बिना किस प्रयोजनके अभि ऐसा उपाय करे है। 
संवर निज राका श्रदृधान बिना रागादिक रहित होय स्वरूपविषें उप- 
योग लगावनेका काहेकों उद्यम राखे है। भास॒व बंधका श्रद्धान बिना 
पूर्व अवस्थाको काहेकों छांड़े है। तातें आस्रवादिकका श्रद्घानरहित 
आपापरका श्रद्धान करना सम्भव नाहीं । बहुरि जो आस्रवादिकका 
श्रदूधान सहित हो है, तो स्वयमेवही सातों तत्वनिके श्रदूधानका नियम 
भया। बहुरि केवल आत्मा का निश्चय है, सो परका पररूप श्रदूधान 
भए बिना आत्माका श्रद्ूघान न होय, तातें अजीवका श्रदूघान भए ही 
जीवका श्रदृधान होय। बहुरि ताक॑ पूर्ववत्‌ आस़वादिकका भी श्रद्घान 
होय ही होय । तातें यहाँ भी सातों तत्वनिके हो श्रदुधानका नियम 
जानना । बहुरि अख्रवादिकका श्रदूधान बिना आपापरका श्रद्घान 
वा केवल आत्माका श्रद्धान सांचा होता नाहीं। जातें आत्मा द्रग्य है, 
सो तो शुद्ध अशुद्ध पर्याय लिए है। जैसे तन्‍्तु अवलोकन बिना 
पटका अवलोकन न होय, तेसें शुद्ध अशुद्ध पर्याय पहिचानें बिना 
आत्मद्रव्यका श्रद्धान न होय । सो शुद्घ अशुद्ध अवस्थाकी पहि- 
चानि आल्रवादिक की पहिचानतें हो है | बहुरि आस्वादिककां 
अद्धान बिना आपापरका श्रद्धान वा केवल आत्माका अदुधान 
कार्यकारी भी नाहीं। जातें श्रद्धान करो वा मति करो, आप है सो 
बाप है हो, पर है सो पर है। बहुरि आसनादिकंका अद्धान होय, तो 
आखसवबन्धका अभावकरिसंवर निर्जरारूप उपाय भमोक्षपदकों पावे । 
बहुरि जो आपापरका भी भ्रद्धान कराइए है, सो तिस ही प्रयोजनके 
अधि कराइए है।तातें आस्रवादिकका अद्धानसहित जापापरका 
जासना कार्यकारी है। 


ईैशई मोक्षमेर्त/-अकाशक 


यहाँ अ्रदन--थो ऐसे है, तो शास्त्रनिविययें आपापरका अ्रद्धान 
या केबल आत्माका अव्धानहीकों सम्यक्त्थ कहया वा कार्येकारी 
कहया । बहुरि नव तस्थकी सम्तति छोड़ि हमारे एक आत्मा ही होहू, 
ऐसा! कह्पा । सो केसे कहाया ? 

ताका समाधाल -जाके सांचा आपापरका श्रद्धान वा आत्मा- 
का अद्धान होय, ताक॑ सातों तत्वनिका श्रद्धान होय ही होय । बहुरि 
जाके सांचा सात तत्वनिका अ्रद्धान होय, ताके आपापरका वा 
आत्मा का श्रद्धान होय ही होय | ऐसा परस्पर अविना धावोपना 
जानि आपापरका श्रद्धानकों या आत्मश्रदुधान ही को सम्यकत्व 
कहया । वहुरि इस छलकरिं कोई सामान्यपनें आपापरको जानि वा 
आत्माकों जानि कुकृत्यपनों माने, तो वाके भ्रम है। जाते ऐसा कहाया 
है--'विशिशेष हि सामान्य भवेत्शरविवारवत्‌' | याका अर्थ यहु-- 
जो विशेषरहित सामान्य है सो गधेके सींग समान है। तातें प्रयोजन- 
भूत्र आालवादिक विशेषनिसद्वित आपापरका वा आत्माका श्रदुधान 
करना योग्य है। अथवा सातों तत्वा्थनिका अ्रदुधानकरि राग्रादिक 
मेठनेके अधि परद्रग्यनिकों भिन्न भावे है वा अपने आत्माहीकों भाजे 
है, ताक प्रमोजन को सिद्धि हो है। तातें मुख्यताकरि भेदविज्ञानकों 
वा आत्मज्ञानकों कार्यकारों कहा है। वहुरि तत्वार्थश्रद्धधान किए 
बिना सर्य जानना कार्यकारो नाहीं। जातें प्रयोजनतो राग्रादिक 
मेटनेका है, सो आस्वादिकका अ्रदृधानबिना यह प्रयोजन भासे नाहीं। 
तब केवल जाननेहीतें मानकों बधावे, रागाबिक छांडे नाहीं, तद बाका 
कार्य कैसे सिदूध होय | बहुरि नव तत्वसंततिका छोड़ना कहया है । 
सो पूर्वे नवतत्यके विचारकरि सम्यग्दर्शत भया, पीछे निविकल्यदशा 
होने के अधि नवतत्वनिका भी विकल्प छोड़तेको चाह करी। बहुरि 
जाके पहिलें हो नवतत्वनिका विचार नाहीं, ताक॑ तिख विकल्प छोड़ने * 
का कहा प्रयोजन है। अन्य अनेक विकल्प आपके पाइए है, तिनहोका 
त्याग करो । जैसें आपापरका श्रदृधानविषें वा आत्मश्रद्धामविषें सप्स- 


गयमा सलिसकार ; कह 


दत्वका श्रद्धानकी सापेक्ष पाइए है, तातें तत्वायंशरद्धाव धम्यक्त्वका 
लक्षण है । 

बहुरि प्रएत--जो कहीं शास्ततिविये अरहस्तदेव भिप्रेस्त गुर 
हिसारहित धर्मेका शद्धानकों सम्यक्त्व कहाया है, लो कंदें है ? 

ताका समाध्षान--अरदन्त देवादिकक। अद्धानतें कुदेवादिकका 
श्रद्धान दूरि होनेकरि गृहीत मिथ्यात्वका अभाव हो है। तिस अपेक्षा 
याकों सम्यक्‍त्य कहया है। सर्वधा सम्यक्त्वका लक्षण अंहु ताहीं। 
जातें द्रव्धलिगी मुनि आदि व्यवहार धमेके धारक मिध्यादुब्टी तिनिके 
भी ऐसा श्रद्धान हो है। जधवा डेसे अपुद्दत भहात्रत होठें तो देख- 
चारित्र सकलचारित्र होय वा ने होय परन्तु अचुब्रत महाव्रत भह 
बिना देशचारित्र सकलचारित्र कदाचित्‌ न होय । ठातें इनि ब्रतनिडों 
अन्यरूप कारण जानि का रणवियें कार्य का उपचा रकरि इनकों भारितर 
कहया । तेसें मरहन्त देवादिकका श्रद्धान होतें तो सम्यवत्व होय या 
न होय परन्तु अरहन्तादिकका श्रद्धान भए बिना तत्वार्थश्रद्धानरूप 
सम्यक्त्व कदाचित्‌ न होय । तातें अ रहुन्ता दिकके श्रद्धानकों अन्वशरूप 
कारण जानि कारणवियें कार्यका उपचा रकरि इस श्रद्धानकों सम्यकत्य 
कहया है । याहीतें याका नाम व्यवहार सम्यव्त्व है। अथवा जाके 
तत्वार्थश्रद्धान होब, ताके सांचा अरहन्तादिकके स्वरूपका श्रद्धान होंय 
ही होय । तत्वायंश्रद्धान बिना पक्षकरि अरहन्तादिकका श्रद्धान कै 
परन्तु यथावत्‌ स्वरूपकी पहिचानलिए श्रद्धान होय नाहीं। बहुदि 
जाक॑ सांचा अरहन्तादिकके स्वरूपका श्रद्धान होव ताक॑ तत्थश्रद्धान 
होय ही होय । जातें जरहस्तादिकका स्वरूप पहिचानें जोव अजीब 
आस़वादिककी पहिचान हो है। ऐसे इमकों परस्पर अविनाभावी 
जानि कहीं अरहन्तादिकके श्रद्धानकों सम्यक्त्व कहाया है । 

यहां अदव--जो वारकादिक जोवनिक देवकुदेवादिकका व्यव- 
हार नाड्डी अर तिनिके सम्यवत्व पाइए है, तातें सस्यवत्व झोतें अर- 
हुंतादिकका अद्धान होय ही होम, ऐसा नियम सम्भवे नाहीं ? 


श्श्द मोक्षला्े-प्रकाशक 


ताका समाधान--सप्त तत्वनिका श्रद्धानवियें अरहंतादिकका 
अड़ान मभित है| जातें तत्वश्रद्धानविषें मोक्षतत्वकों सर्वोत्कृष्ट मानें 
है। सो मोक्षतत्व तो अरहूत सिद्धका लक्षण है जो लक्षणकों उरकृष्ट 
माने, सो ताके लक्ष्यको उत्कृष्ट माने ही माने । तातें उनको भी सर्वो- 
स्कृष्ट मान्या, ओरकों न मान्‍्या, सो ही देवका श्रद्धांन भया। बहुरि 
मोक्षके कारण संवर निज रा हैं, तातें इनकों भी उत्कृष्ट मानें है। सो 
संबर नि्जेराके घारक मुख्यपनें मुनि हैं। तातें मुनिकों उत्तम मान्या, 
ओऔरक़ों न मान्या, सो ही गुरुका श्रद्धान भया । बहुरि रागादिकरहित 
भावका नाम अहिंसा है, ताहदीकों उपादेय माने है, औरकों न माने है, 
सोई धमंका श्रद्धान भया। ऐसे तत्वश्रद्धानविषें गर्भित अरहंतदेवा- 
दिकका भी अरद्धान हो है। अथवा जिस निमित्तें याक॑ तत्वार्थ श्रद्धान 
हो है, तिस निमिततें अरहंतदेवा दिकका भी श्रद्धान हो है। तातें सम्य- 
क्त्वविषें देवादिकके श्रद्धामका नियम है । 

बहुरि प्रश्न--जो कोई जोव अरहंतादिकका श्रद्धान करें हैं, 
तिनिके गुण पहिचानें हैं अर उनके तत्वश्रद्धानकृप सम्यकत्व न हो है । 
तातें जाके सांचा बरहंतादिकका श्रद्धान होय, ताके तत्वश्रद्धान होय 
ही होय, ऐसा नियम सम्भवे नाहीं ? 

ताका समाधान--तत्वश्रद्धान बिना अरहंतादिकके छियालीस 
आदि गुण जानें हैं, सो पर्यायाश्रित गुण जानें हैं, परन्तु जुदा जुदा जीव 
पुद्गलवियें जेसें सम्भव तेसें यथार्थ नाहीं पहिचाने है। तातें सांचा 
श्रद्धान भी न होय | जातें जीव अजीवकी जाति पहिचाने बिना अर- 
हँतादिकके आत्माश्रित गुणनिकों वा शरीराश्चित गुणनिकों भिन्‍त-भिन्‍न 
न जानें। जो जानें तो अपन आत्माकों परद्रव्यतें भिन्‍न कैसे त माने ? 
तातें प्रवचनसा रविषें ऐसा कह्मा है :--- 


जो जारादि पभरहंत दव्यत्तगुरात्तपज्जय्तेि । 
सो जाराबि भ्रप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑ ॥८०॥ 
ग्राका अर्थ यहु--जो अरहंतकों द्रव्यत्व गुणत्व पर्यायत्वकदि 
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जानें है, सो आत्माकों जानें है। ताका भोह विलयकों प्राप्त हो है। 
तातें जाके जीवादिक तत्वनिका श्रद्धान नाहीं, ताक॑ अरहंतादिकका भी 
सांचा श्रद्धान ताहीं। बहुरि मोक्षादिक तत्वका श्रद्धान बिना अरहंता- 
दिकका माहात्म्य ययाथें न जातें। लौकिक अतिशयादिककरि अरहंत 
का, तपदचरणादिकरि गुरुका अर परजीवनिकी अहिसादिकरि धर्मकी 
महिमा जानें, सो ये पराश्षित भाव हैं। बहुरि आत्माश्नित भावनिकरि 
अरहंतादिकका स्वरूप तत्वश्रद्धान भए ही जानिए है। तातें जाके 
सांचा अरहंतादिकका श्रद्धान होय, ताके तत्वश्रद्धान होय हो होव, 
ऐसा नियम जानना। या प्रकार सम्यक्त्वका लक्षणनिर्देश किया । 

यहां प्रशन--जो सांचा तत्वाथंश्रद्धात वा आपापरका श्रद्धान 
वा आत्म श्रद्धान वा देवगुरुषमेका अ्रद्धान सस्वकक्‍त्वका लक्षण कह्या । 
बहुरि इन सर्व लक्षणनिकों परस्पर एकता भो दिखाई सो जानी। 
परन्तु अन्य अन्य प्रकार लक्षण कहनेका प्रयोजन कहा ? 

ताका उत्तर--ये चारि लक्षण कहे, तिनिविषें सांची दृष्टिकरि 
एक लक्षण ग्रहण किए चारधों लक्ष का ग्रहण हो है। तथापि मुख्य 
प्रयोजन जुदा जुदा विचारि अन्य अन्य प्रकार लक्षण कहे हैं। जहाँ 
तत्वार्थश्रद्धान लक्षण कह्मा है, तहाँ तो यह प्रयोजन है जो इन तत्व- 
निकों पहिचाने तो यथार्थ वस्तुके स्वरूपका वा अपने हित अहिलका 
श्रद्धान करे तब मोक्षमार्ग विधें प्रवर्तें। बहुरि जहाँ आपापरका भिन्‍न 
श्रद्धान लक्षण कह्मा है, तहाँ तत्वाथे श्रद्धानका प्रयोजन जाकरि सिद्ध 
होय, तिस श्रद्धानकों मुख्य लक्षण कह्मा है। जीव अजीवके श्रद्धानका 
प्रयोजन आपापरका भिन्‍न श्रद्धान करना है। बहुरि आख़वादिकके 
श्रद्धानका प्रयोजन रागादिक छोड़ना है सो आपापरका भिन्‍न श्रद्धान 
भए परद्रव्यवि्ष रागादि न करनेका श्रद्धान हो है। ऐसे तत्वार्थ 
श्रद्धानका प्रयोजन आपापरका भिन्‍न श्रद्धानतें सिद्ध होता जाति इस 
लक्षणकों कहा है। बहुरि जहाँ आत्मश्रदूधान लक्षण कह्मा है, तहाँ 
आपापरका भिन्न अद्धातका प्रयोजन इतना हो है--आपको आप 
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जहनवा । आपको जाप जाने परका भी विकल्प कार्यकारी गाहीं। ऐसा 
बूलभूत अयोजनकी प्रधानता जाति आत्मश्रद्धानकों मुख्य लक्षण कझा 
हिै। अहुरि जहां देवशु (धर्मका श्रद्धान लक्षण कहया है, तहाँ बाह्य 
झाप्तमकी प्रधानता करो है। जातें धरहन्तदेधादिकका श्रद्धान छांचा 
शत्याथश्रवृधानकों कारण है अर कुदेवादिकका अदृधाय कल्पित तत्व- 
शआअद्ानकों कारण है। सो बाह्य कारमको प्रधानताकरि कुदेवादिकका 
अ्दुधान छुड़।म॒ सुदेवादिकका श्रद्धान करावनेके अधि वेवगुरुधर्मका 
श्रद्धानकों मु्यलक्षण कहया है | ऐऐे जुदे-जुदे प्रयोजननिकी मुख्यता 
करि जुदे-जुदे लक्षण कहे है। 

इंहाँ प्रइन--जो ये चारि शक्षण कहे, तिनविषें यहु जीव किस 
लक्षणकों अंग्रीकार करे ? 

ताका समाधान--मिथ्यात्वक मंका उपक्षमादि होतें विप रीता- 
भिनिवेशका अभाव हो है। तहाँ ज्यारों लक्षण युगपत्‌ पाइए हैं। बहुरि 
विद्यार अपेक्षा मुख्यपने तत्वार्थंनिकों विचारे है। क॑ आापापरका भेद 
विज्ञान करे है। के आत्सस्वरूपहीकों सम्भारे है। के देवादिकका 
स्वरूप विचारे है। ऐसे श्ानवियें तो नाना भ्रका३ विचार होय परन्तु 
श्रद्धानविषें सर्वत्र परस्पर सापेक्षपनों पाइए है। तत्ववियार करे है 
तो भेवविज्ञानादिकका भभिष्राय लिए करे है अर भेदविज्ञान करे है 
तो तत्वविचार आविकका अभिपभ्राय लिए करे है। ऐसे ही अन्य भी 
परस्पर सापेक्षपणों है। वाते सम्य्दृष्टोके श्रदृधानविषें ध्यारों ही 
सक्षगनिका अंग्रीकार है। बहुरि जाके मिश्यात्व का उदय है ताके 
विपरीताभिनिवेक्ष पाइए है। ताक ये सक्षण आभास मात्र होंथ, सांचे 
ने होंय। जिनमतके जीवादिकतत्वनिकों मालें, ओर को न मानें, तिनके 
भाम भेदादिककों सीखे है, ऐसे तत्वार्थ भद्धधान होय परन्तु तिनिका 
यथार्थ भावका क्रवदूधान न होय। बहुरि आपाप रका भिस्तपनाकी बातें 
करे अर वस्वादिकवषियें परबवुद्धिकों क्तिवन करे परततु जैसे पर्वास- 
बिधें अहूंबुद््‌ध है अर वस्त्रादिकविे परयुद्ध है, तेसे भात्मानित बहू. 
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ट्रीगृदथ भर राधीशादिवियें परवुप्ध न हो है। गहुरि आत्माकों विन- 

वचनानुसार चितवे परूतु प्रतोतिकप आपकों आप अवृधाने ने करे है। 
बहुरि अरहंतदेवादिक बिना ओर कुदेवादिककों न माने पएरुतु सिवके 
स्वरूपकों ययवार्थ पहचानि अदूधान ग करे, ऐसे ये सलयाभास विव्यो» 
दुष्टीके हो हैं। इनचियें कोई होम, कोई न होप । तहाँ इसके चित्षपनों 
भी सम्भव है। बहुर्ि इस लक्षणाभासनिवियें इतना विशेष है जो 
पहिलें तो देवादिकका शंदुधान होय, पीछे तत्वतिका विभार होब, 
पीछें आपापरका चितवन करे, पीछे केवल जात्माकों बितवे। इस अनु« 
ऋमतें साधन करें तो परम्परा सांचा मोक्षमार्गकों पाथ्र कोई जीव 
सिद्धपदकों भो पावे। बहुरि इस अनुकमका उलंधनकरि आाक॑ देदादिक 
माननेंका तो किछ ठोक नाहीं अर बुद्धिको तीव्वतातें तत्ववियारादिक- 
बिधें प्रवत्तों है तातें आपकों शान्रों जानें हैं। अबवा तत्ववियारवित्े सी 
उपयोग न लगाये है, आपापरका भेदविजश्ञानों हुआ रहै है। अथवा 
आपापरका भो ठोक न करे है अर आपकों आत्मज्ञानी माने है। सो ये 
सर्वे चतुराईकी बातें हैं। मानादिक कषायके साधन हैं। किछ भो 
कार्यका री नाहीं। तातें जो ओव अपना भला किया चाहै, तिधकों 
यावत्‌ सांचा सम्यर्दक्षेत्रकी प्राप्ति न होय, तावत्‌ इलिकों सो अनुकम 
हीतें अंगीकार करना। सोई कहिए है !-- 


पहलें तो आश्ञादिकरि वा कोई परीक्षाकरि कुदेवादिकका मानना 
छोड़े अरहंतदेव!दिकका श्रद्धान करना । जातें इस श्रद्धान भए गुृहीत- 
मिथ्यात्वका तो अभाव हो है। बहुरि मोक्षमार्गके विध्न करनहारे 
कुदैवादिकका मिम्रित्त दूरि हो है। मोक्षमागेका सहाई अरहंतरदेवादि- 
कका निमित्त मिले है। सो पहिलें देशादिकका अरद्धान करना । बहुरि 
पौछें जिनमंतबियें कहे जीवादिक तत्वनिकां वियार करना। नाम 
लक्षणादि सोखनें। बातें इस अभ्यासतें तत्वाथं भद्धानकी प्राप्ति होग। 
बहुरि पीछें आपापरका भिन्‍्नपता जेसें भाते तैसें विचार किया करे । 
जाते इप बायासतें भेदविश्ञान होय। बहुरि पोछें आपकियें आपो 


पट मोकमार्ण-अफशसक 
मानभेंके अधि त्वरू्पका विचार किया करे। जातें इस अभ्यास्तें 
मात्मानुभवकी प्राष्ति हो है। बहुरि ऐसे अनुकरमतें हतकों अंगीकार 
करि पीछे हनही विषें कबहू देवादिकका विचारविषें, कब हू तत्वविभार 
बियें, कबहू आपापरका विचारवियें, कबहू आत्मायिंचारविषे, उपयोग 
लगावे। ऐसे अभ्यासतें दर्शतमोह मन्द होता जाय तब कदाचित्‌ खाँचा 
सम्यग्दर्शनकी प्रात्ति होय; बहुरि ऐसा नियम तो है नाहीं। कोई 
जीवक कोई विपरीत कारण भ्रंवल बोचमें होप जाय, तो सम्यग्वशतको 
प्राप्ति नाहीं भी होय परन्तु मुख्यपने धनमें जीवनिके तो इस अनुभकतें 
कार्यसिद्धि हो है। वांतें इनकों ऐसे अंगीकार करनें। जेसे पुत्रका अर्थी 
विवाह्मदि कारणांनेकों भिलावे, पोछें घने पुरुषनिक तो पुृत्रकी प्राप्ति 
होय ही है । काहुके न होय तो न होय। याकों तो उपाय करना । 
तैसें सम्यक्टवका अर्थी इनि कारणनिकों मिलाबे, पीछें घनें जीवनिक 
तो सम्यक्त्वकी प्राप्ति होय ही है। काहूक न होय तो नाहीं भो 
होय । परन्तु याकों तो आपतें बने सो उपाय करना । ऐसे सम्यकत्वका 
लक्षण निर्देश किया । 

यहाँ प्रष्न--जो सम्यक्त्वके लक्षण तो अनेक प्रकार कहे, तिन 
बिधें तुम तत्वाथंश्रद्धान लक्षणकों मुख्य किया, सो कारण कहा ? 

ताका समाधान--तुच्छबुद्धीनिकों अन्य लक्षणविषरें प्रयोजन 
प्रगट भास नाहीं वा भ्रम उपजे । अर इस तत्वार्थंत्रदान लक्षणवि्रे 
प्रगट प्रयोजन भासे, किछू भ्रम उपजे नाहीं । तातें इस लक्षणकों मु्य 
किया है। सोई दिखाइए है :--- 

देवगुरुघमंका श्रद्धानविषें तुच्छबुद्धोनिकों यहु भासे--अरहंत- 
देवादिकों मानना, ओऔरकों न मानना, इतना ही सम्यक्स्व है। तहां 
जीव अजीवका वा बन्धमोक्षके कारणकार्यका स्वरूप न भासे, तब जोब 
के प्रयोजनकी सिद्धि न होय वा जीवादिकका श्रदूधान शए बिना इस 
हो शद्धानविषें सन्तुष्ट हीय जापकों सम्यंक्‍्त्वी भाते। एक कुदेवा- 
दिकतें देष तो राखे, अन्य रायादि छोड़ने छा इच्चम म.करे, ऐसा भग 
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कपल । बढुरि आपापरका श्रद्धानवित्े तुष्छदुद्धोदीनिकों यहु भासे कि 
आपापरका ही जागवा कार्मेकारों है। इसतें ही सम्यक्त्व हो है। 
तहाँ आस्रवादिकका स्वरूप न भासे । तब मोक्षमार्ग प्रयोजनकी सिड्धि 
ने होय वा आख्रवादिकका श्रद्धात भए बिना इतना ही जाननेंवियें 
सन्तुष्ट होय आपकों सम्मक्‍्स्दी मान स्वच्छल्द होय रागांदि छोड़नेका 
उद्यम न करे, ऐसा भ्रम उपज । बहुरि आत्मश्रद्धानविषें तुच्छबुद़ी- 
निकों यहु भासे कि आत्माहीका विचार कार्यकारों है। इसहीतें 
सम्पकत्व हो है । वहां जोब अजीवादिकका विज्लेष वा आस्रवादिकका 
स्वरूप न भासे, तब मोक्षमार्ग प्रयोजनको सिद्धि न होय वा जीवाबि- 
कका विशेष वा आस्वादिकका स्वरूपका श्रद्धान [भए बिना इतना 
ही विचारतें आपकों सम्यक्त्यो माने स्वच्छन्द होय रागादि छोड़नेका 
उद्यम न करे । याके भी ऐसा भ्रम उपजे है। ऐसा जानि इन लक्षण- 
निकों मुख्य न किए। बहुरि तत्वा्थंश्रदधान लक्षणविष्षें जीव अजीवा- 
दिकका वा आस्वादिकका श्रद्धान होय । तहां सर्वका स्वरूप नीके 
भासे, तब मोक्षमार्ग के प्रयोजनकी सिद्धि होय । बहुरि इस श्रद्धान 
भए सम्मकक्‍त्व होय परन्तु यहु सन्‍्तुष्ट न हो है। आश्रवादिकका 
श्रवूधान होनेते रागादि छोड़ि मोक्षका उद्यम राखे है। याक॑ भ्रम 
न उपज है। तातें तत्वार्थ श्रद्धान लक्षणकों मुख्य किया है। अथवा 
तत्वार्थश्रदूधान लक्षणविषें तो देवादिकका श्रदू्धान वा आपापरका 
श्रदूघान वा आत्मश्रदूधान गर्भित हो है सो तो तुच्छबुद्धोनिकों भी 
भासे । बहुरि अन्य लक्षणविद्ष तत्वाथंश्रदूधानका गर्भितपनों विशेष 
बुद्धिमान होय, तिनहीकों भासे; तुच्छबुद्धीनिकों न भासें तातें 
तत्वार्थअ्रदुधान लक्षणकों मुख्य किया है। अथवा मिथ्यादष्टी्क 
आभास मात्र ए होंथ । तहां ठत्वार्थंनिका विचार तो छ्षीक्रपने विपरो- 
ताबिनिवेश दूर करनेकों कारण हो है, अन्य लक्षण शीघ्र कारण 
नाहीं होव वा विपरीताधिनिवेश्वका भी कारण जाय। तातें यहां 
सर्वेप्रकार प्रसिदूध जानि विपरोताभिनिवेक्ष रहित जोवाबि तत्वा्ष॑- 


फूड मौधाजाओँ-अकाहइक 


मिंह! अभद्धान सोहो तत्वस्तशका लक्षण है, ऐसा निर्देश किया। ऐसे 
लक्षण विदेशका मिरूपण किया। ऐसा लक्षण जिस अत्माका स्वभाव- 
बियें पाइए है, सो ही सम्यवरवी जागना । 


सम्पकत्वके भेद शोर उनका स्वरूप 


अब इस सम्यकत्वके भेद दिद्याइए है, तहां प्रथम निश्चय व्यव- 
हार का भेद दिखाइए है--विपरीताभिनिवेद रहित धद्धानरूप आत्मा 
का परिणाम सो तो निशयय सम्यक्त्व है, जातें यहु सत्याथ सम्यक्त्व- 
का स्वछूप है। सत्यार्थदरोका नाम निश्चय है। बहुरि विपरीताभि- 
निवेश रहित अ्रद्धानकों कारणभूत श्रद्धान सो व्यवहार सम्यक्त्य है, 
जाते का रणविें कार्यंका उपचार किया है।सो उपचारही का नाम 
व्यवहार है। तहाँ सम्यग्दृष्टी जोवके देवगुरुधमादिकका सांचा श्रद्धान 
है तिसहो निमित्ततें याक॑ श्रद्धानविषें विपरोताधिनिवेशका अभाव है। 
सो यहाँ विपदोवाभिनिवेश्ञ रहित श्रद्धान सो तो निश्चय सकयकत्य है 
अर देवगुरुप मादिकका श्रद्धान है सो यह व्यवहार सम्यक्त्य है। ऐसे 
एक हो कालविें दोऊ सम्यक्त्व पाइए है। बहुरि मिथ्यादुष्टी जोव्क 
देवगुरुधर्मादिकका अरद्धान आभास मात्र हो है। अर याक॑ अद्धानविधें 
विपरीताभिनिवेशका अभाव न हो है। तातें यहाँ निर्वयसम्यक्त्व 
तो है नाहीं अर व्यवहार सम्यक्त्व भी आभासमान है। जातें याक॑ 
देवगुरुवर्मादिकका श्रद्धान है सो विपरीताभिनिवेशके अभावकों 
साक्षात्‌ कारण भया नाहीं। कारण भए बिना उपचार सम्भव नाहीं। 
तातें साक्षात्‌ कारण अपेक्षा व्यवह्यार सम्यक्त्व भी याके न सम्भषे है । 
अथवा याके देवगुरुधर्मादिकका श्रद्धान नियमितरूप हो है सो विपरी- 
ताभिनिवेशरहित श्रद्धानकों परम्परा कारणभूत है। यद्यपि नियमरूप 
कारण नाहीं, तथापि मुख्यपने कारण है। बहुरि कारणविषें कार्यका 
उपचार सम्भव है। तातें मुख्यकूप परम्परा कारण अपेक्षा मिथ्या+ 
दष्लोक भो सम्वक्श्य किए है । 


सथमे! झजिक्ार ४०६ 


यहाँ प्रषम--जो केई क्षास्त्रनिविदें देवगुरपमंका अवृधानकों वा 
तत्वश्रदृधानकों तो व्यवहार सम्यकत्व कझा है भर आप।प रका श्रद्धान 
को वा केवल आत्माके श्रदूधानकों निर्चय स्म्यक्त्व कहा है, सो 
केसे है ? 

ताका समाधान--देवगुरुधमंका श्रदूधानविषें तो भ्रवृत्तिकी 
मुख्यता है। जो प्रवृत्ति विधें अरहंतादिककों देवादिक मानें, औरकों न 
मानें, सो देवादिकका श्रदूधानी कहिए है अर तत्वश्रद्धानविषे तिनके 
विचारकी मुख्यता है। जो शानविषें जीवादिक तत्वनिको विचारे, 
ताकों तत्वश्रद्धानी कहिए है । ऐसें मुडयता पाइए है । सो ए शेऊ काह 
जीवके सम्यवत्वको कारण तो होंय परन्तु इनिका सद्भाव भिथ्या- 
दुष्टीक॑ भी सम्भवे है। तातें इनिकों व्यवहार सम्बक्त्व कहाया है । 
बहुरि आपापरक/ श्रदूधानविषें वा आत्मश्रदुधानविषें विपरीताभि- 
निवेश रहितपना की मुख्यता है। जो आपापरका भदविज्ञान करे वा 
अपने आत्माकों अनुभव, ताके॑ मुख्यपनें विपरोताभिनिवेश न होवे । 
तातें भेदविश्ञानकों वा आत्मज्ञानोकों सम्यर्दृष्टी कहिए है। ऐसे 
मुख्यताकरि आपापरका अद्धान वा आत्मश्रद्धान सम्य्दृष्टोद्वीके 
पाइए है । तातें इनिकीं निश्चय सम्यक्त्व कहया, सो ऐसा कथन 
मुख्यता की अपेक्षा है। तारतम्यपनें ए ज्यारों आभासमात्र मिथ्या- 
दृष्टिक होंय, साँचे सम्प्यदृष्टींक होंग। तहां आभासमात्र हैं सो तो 
नियम बिना परम्परा कारण हैं अर साँचे हैं सो नियम रूप साक्षात्‌ 
कारण हैं। तातें इतिकों व्यवहाररूप कहिए | इनिके नि्मित्ततें जो 
विपरीताभिनिवेश रहित श्रदृधान भया सो निश्चय सम्मक्‍्त्व है, 
ऐसा जानता । 


बहुरि प्रसन--कैई ध्ास्तनिविषें लिखे हैं--आटना है सो दी 
लिषयय सम्बकक्‍त्व है, ओर सर्व व्यवहार है सो कैसे ? 


ताका समाधान--विपरीताभिनिवेशरहित श्रद्धान भया सो 
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आत्माहीका स्वरूप है, तहाँ अभेदबुद्धि करि आत्मा अर सम्पवरयविये 
भिन्‍नता नाहीं, तातें निश्वयकरि आत्माहीकों सम्यक्‍त्व कहा | और 
सर्व सम्यक्त्वकों निभित्तमात्र हैं वा भेदकल्पना किए आत्मा अरु 
सम्यवत्वक॑ भिन्‍नता कहिए है तातें और सर्वे कह्या है, ऐसे जानना । 
या प्रकार त्रिश्चयसम्यवत्व अर व्यवहार सम्यक्‍त्वकरि सम्म्क्‍त्वके 
दोय भेद हो हैं अर अन्य निर्मित्तादि अपेक्षा आज्ञासम्बक्त्वादि 
सम्यक्त्वके दश्य भेद कहे हैं सो आत्मानुआासनबि् कहा हैं :-- 

झाज्ञामाग समुद भवमुपदेशात्सुबबो जसंक्षेपात्‌ । 

विस्ता रार्थास्यांमव सवगाढपरमावगा् च ।॥११॥ 

याका कर्थ--जिनभाज्ञातें तत्वश्रद्धान भया होय सो आज्ञा 
सम्यवत्व है। यहां इतना जानना--'मोकों जिनआश्ञा प्रमाण है'', 
इतना ही श्रद्धान सम्यकत्व नाहीं है । आज्ञा मानना तो कारणभूत है। 
याहीतें यहाँ आज्ञातें उपज्या कहा है। तातें पूर्व जिनआज्ञा माननेतें 
पीछें जो तत्वश्रद्धान भया सो आशासम्यकत्व है। ऐसे ही निम्नेन्थ- 
मार्गके अवलोकलनेतें तत्वश्रद्धान भया सो मार्गसम्यक्त्थ' है। 

बहुरि उत्कृष्ट पुरुष तीथंकरादिक तिनके पुराणनिका उपदेशतें 
जो उपज्या सम्यर्ञान ताकरि उत्पन्त आगमसमुप्रविषें प्रवीणपुरुषनि- 
करि उपदेश आदितें भई जो उपदेशदुष्टि सो उपदेधासम्यक्त्व है। 
मुनिके आचरणका विधानकों प्रतिपादन करता जो आचारसृत्र ताहि 
सुनकरि श्रद्धात करना होय सो सूृत्रदृष्टि भलेप्रकार कही है। यहू 
सुत्रसम्यवत्व है ) बहुरि बीज जे गणितज्ञानकों कारण तिनकरि द्शन- 
मोहका अनुपम उपशमके बलतें, दुष्कर है जाननेकी गति जाछी ऐसा 
पदार्थनिका समुहू, ताकी भई है उपलब्धि अर्थात्‌ श्रदृधानरूप परणति 


१. मार्ग सम्यक्त्वके बाद मल्‍लजीकी स्वहस्त लिखित प्रति में ३ लाइतका 
स्थान अन्य सम्यक्त्वोंके लक्षण लिखनेके लिए छोड़ा गया है और ये लक्षण 
मुद्गित तथा हस्तलिखित अन्य प्रतियों के अनुसार दिये गए हैं। 


मेकला अधिकार डं०्सं 


आए, ऐसा करणाभुयोयका शानी भया, शाक॑ बोजदृष्टि हो है। यहु 
बोअसस्थक्तथ जानना । बहुदि पदार्थनिकों संदोपपनेंतें जायकारि जो 
अ्द्धान भया सो भली संकोपदुष्टि है। यह संक्षेपत्तम्यक्त्थ जानना + 
थो दादशांगवानोकों सुन कीन्हीं जो दचि श्रद्धान, ताहि विस्तारदष्टि 
है भव्य तू जानि । यह विस्तारसम्यक्त्थ है । बहुरि जेनशास्त्रके बचन- 
विना कोई अर्थका निमित्ततें भई सो अरथंदृष्टि है। यह अ्र्ृसम्यकत्व 
जानना । ऐसें आठ भेद तो कारण अपेक्षा किए । बहुरि अंग अर अंग- 
वाह्यसहित जेनशास्त्र ताकों अवगाह करि जो निपजी सो अबगाढ़- 
दृष्टि है। यह अ्रवगाढ़सम्यक्त्व जानना । बहुरि श्रुतकेवलोक॑ जो 
वत्वश्रद्धान है ताकों अवगाढ़सम्यक्थ कहिए। केवलज्ञानीके जो 
तत्वश्रद्धान है, ताकों परमावगाढ़्सम्यक्त्य कहिए। ऐसे दोय भेद 
शानका सहकारीपनाकी अपेक्षा किए। या प्रकार दश्षभेद सम्यक्‍्त्व के 
किए । तहाँ सर्वत्र सम्यवत्वका स्वरूप तत्वार्थ श्रद्धान ही जानना । 


बहुरि सम्यकत्वके तीन भेद किए हैं। १. औवशमिक २. क्षायो- 
पक्षमिक, ३. क्षायिक । सो ए तोन भेद दर्शनमोहकी अपेक्षा किए हैं । 
तहां औपक्षमिकसम्यवत्वके दोय भेद हैं। प्रथमोपशम सम्बकक्‍्त्व, द्विती- 
योपद्ाम सम्यक्त्व । तहां मिथ्यात्वगुणस्थानविषे करणकरि दर्शन- 
मोहकों उपशमाय सम्यवत्व उपज, ताकों प्रथमोपशमसम्यक्त्व कहिए 
है | वहां इतना विशेष है--अनादि मिथ्यादृष्टिक तो एक मिथ्यात्व- 
प्रकृतिहीका उपशम होय है, जातें याके मिश्रमोहनी अर सम्यवत्व- 
मोहनीकी सत्ता है नाही । जब जीव उपशमसम्यक्त्वकों प्राप्त होय, 
ठहाँ विस सम्यकत्वके कालविषे मिध्यात्वके परमाणूनिकों भिश्रमोहनी 
रूप वा सम्यक्त्वमोहनीरूप परिणमावे है, तब तीन प्रकृतीनिका सत्ता 
हो है। तातें अनादि मिथ्यादुष्टोके एक सिथ्यास्पप्रकृतिकी ही सत्ता 
है तिसहीका उपशम हो है । बहुरि सादिमिथ्यादृष्टिके काहुक॑ तोन 
प्रकृती निकी सत्ता है, काहुके एकह्टी को सत्ता है। जाके सम्पक्‍त्वकाल- 


इ० पीलमान-प्रकाशेकें 


बियें तीनकी सत्ता भई थी, सो सत्ता पाइए, साके तोनको सत्ता है जर॑ 
खाक॑ मिश्रभोहनी सम्यक्वमोहनी की उद्वलना होग गई द्ोग, उसके 
परभाणु सिश्यात्यरूप परिणमि गए होंय, ताके एक मिथ्यात्वकी सत्ता 
है । तातें सादि मिथ्यादष्टीक तीन प्रकृतीनिका वा एक प्रकृतिका 
उपक्षम्र हो है । 

ठपशम कहा ? सो कहिए है :-- 

अनिवत्तिकरणविषें किया अंतरकरणविधानतें जे सम्यकत्वका- 
कालविषें उदय आवनें योग्य निषेक थे, तिनिका तो अभाव किया, 
तिनिके परमाणु अन्यकालविष्ें उदय आवने योग्य निषेकरूप किये। 
बहुरि अनिवृत्तिकरणविर्च ही किया उपक्षमनविधानतें जे तिसकाल के 
पीछें उदय कावनें योग्य निषेक थे ते उदीरणारूप होय इस कालवियें 
उदय न आग्र सकें, ऐसे किए । ऐसे जहाँ सत्ता तो पाइए अर उदय न 
पाइए, ताकह नाम उपशम है। सो यहु मिथ्यात्वर्तें भया प्रधमोपशमभ 
सम्यक्त्व, सो चतुर्थादि सप्तमगुणस्थानपयन्त पाइए है । बहुरि 
उपशमश्रेणीकों सन्मुख होतें सप्तम गुणस्थानविषें क्षयोप्षमसम्यक्त्वतें 
जो उपदम सम्यक्त्व होय, ताका नाम द्वितीयोपशमसम्यक्त्व है। यहाँ 
करणकरि तीन हो प्रकृंतीनिका उपशम हो है, जातें याक॑ तीनहीकी 
सत्ता पाइए। यहां भी अंतरकरणविधानतें वा 3उपशमविधानतें तिनिके 
उदयका अभाव करे है सोही उपश्षम है। सो यह द्वितीयोपण्मम सम्ब- 
बत्य सप्तमादि ग्यारहवां गुणस्थानपर्येन्त हो है। पडतां कोईक छठे 
पाँचवें “चोगे गुणस्थान * भी रहै है, ऐसा जानना। ऐसे उपशम 
सम्यगत्व दोय प्रकार है। सो यहू सम्यक्त्व वर्तमानकालविषें क्षायिक- 
बत्‌ निर्मल है। याका प्रतिपक्षी कर्मकी सत्ता पाइए है, तातें अन्तर्मुह्त 
कालमात्र यह सम्यवत्य रहे है। पीछें दर्शनमोहका उदय आगे है, ऐसा 
जानता । ऐसे उपश्म सम्यकक्‍त्वका स्वरूप कहा । 


+* “शौये गूणस्थान” यहूं अन्य प्रतियों में अधिक है | 


(सिंकांत लविवाइंड ४०. 


कहुरि जहां दर्शत मोहकी तीन प्रकृतीनियियें सम्यनत्यमोहकी 
का उदव होय (पाइए है, ऐसी दशा जहां होव सो क्षयोपक्षम है। जातें 
समलजतत्याय जद्भधान होग, तो क्षयोपक्षम सम्पवरव है।) अन्य बोसका 
उदय न होय, वहां क्षयोपद्ाम सम्यवत्य हो है। सो उपक्षम सम्यव्त्य 
का काल पूर्ण भए यहु सम्यवत्व हो है वा सादि मिथ्यादुष्ठीके मिथ्या* 
स्वगुणस्थानतें वा मिश्रभुभस्थानतें भी याको प्राप्ति हो है। 

क्षयोपश्षम कहा ? सो कहिए है :-- 

दक्षंनवमोहकी तीन प्रकृतीनिवियें जो मिभ्यात्वका अनुभाग है 
ताके अनन्तवें साय मिश्वमोहनीका है। ताके अनन्तवें भाग सस्यकत्व- 
मोहनीका है। सो इनिवियें सम्यक्त्यमोहनी प्रकृति देक्षयाती है। 
याका उदय होतें भी सम्यक्त्वका घात न होय | किचित्‌ अखीसलता 
करे, मूलघात न करि सके; ताहोका नाम देदाधाति है। सो जहाँ 
मिथ्यात्व वा मिश्रमिथ्यात्वका वर्तमानकालबियें उदय आवनेंयोग्य 
निषेक तिनका उदय हुए विना ही निर्जरा हो है सो तो क्षय जानता 
ओर इनिहीका आगामीकालविषे उदय आवमनें योग्य निषेकनिकी 
सत्ता पाइए सो ही उपशम है ओर सस्यवत्यमोहनीका उदय पाइए है, 
ऐसी दक्षा जहां होय सो क्षयोपक्षम है, तातें समलतत्वार्थ श्रद्धान होय 
धो क्षयोपश्मसम्यकत्व है। यहां मल सागे है, ताका तारतम्य स्वरूप 
ठो केवसी जाने हैं, उदाहरण दिखावनेंके अथि वलभलिन अयाद्पना 
कहया है। तहां व्यवहार मात्र देवादिककी प्रतीति तो होय परन्खु 
लरहन्तवेवादिविषें यह मेरा है, यहु अन्यका है, इत्यादि भाव सो चल- 
पना है। क्षंकादि मल लाये सो सलिनपना है। यहु श्वांतिवाथ शांतिका 
कर्सा है इत्यादि भाव सो अयाद्पता है। सो ऐसे उदाहरण व्यवहार 
मात दिखाए परन्तु तियमकूप वाहीं। क्षयोपश्षम सम्मक्‍त्य बिन जो 
नियमरूस कोई झल लागे है सो केवली जाने है। इतना जामनना-- 
याक॑ तत्वार्थ अद्धानविषें कोई प्रकार करि समसपतों हो है तातें यहू 


४६० सोसमशा-तकाककी 


सम्यंकत्य निर्मल नाहीं है। इस क्षयोपश+म सम्यक्‍त्वका एक ही प्रकार 
है | याविषें किछ भेद नाहीं है। इतना विशेष है--जो क्षायिक उस्ब- 
क्त्यकों सन्मुख होतें अस्तर्मृहृतकाल मात्र जहाँ मिथ्यात्यको प्रकृतिका 
कब करे है, तहाँ दोय ही प्रकृतीमिको सत्ता रहै है। बहुरि पीछे मिअ- 
मोहनीका भी क्षय करे है। तहां सम्यक्‍त्वप्रोहनीकी हो उसा रहे है + 
पीछे सम्यक्त्वमोहबीकी कांडकधातादि किया न करे है। तहां छत- 
कृत्य वेदकसम्यर्दुष्टो नाम पाबे है, ऐसा जानना । बहुदि इस क्षयोप- 
शमसम्यवत्वहीका नाम वेदकसम्यक्त्व है। जहां मिथ्यात्वमिश्रमोहनी 
की मुख्यता करि कहिए, तहां वेदक नाम पावे है। सो कहने मात्र 
दोय नाम है, स्वरूपविषे भेद है नाहीं। बहुरि यहु क्ष योपशम सम्यकक्‍रव 
चतुर्थादि सप्तमगुषस्थान पर्यन्त पाइए है, ऐसे क्षयोपष् म सम्यक्त्बका 
स्वरूप कहया । 

बहुरि तीनों प्रकृतीनिके सर्वेथा सर्व निषेकनिका नाश भए 
अत्यन्त निर्मल तत्वाथश्रद्धान होय सो क्षायिक सम्पक्त्व है। सो चतु- 
थादि चारगुणस्थाननिविषे कहीं क्षयोपशम सम्पर्दृष्टिक याकी प्राप्ति 
हो है। केसे हो है? सो कहिए हैं--प्रथम तीन करणकरि तहाँ मिथ्या- 
त्वके परमाणूनिकों सिश्वमोहनी वा सम्पक्त्व मोहसीरूप परिणमावै 
वा निर्जेरा करे, ऐसे मिथ्यात्वकी सत्ता नाश करे। बहुरि मिश्रभोहनी 
के परमाणूनिकों सम्यक्‍त्वमोहनीरूप परिणमाये वा निर्जरा करे, ऐसे 
सिश्मोहनीका नाश करे । बहुरि सम्यवत्वमोंहनीके निषेक उदय आय 
खिरें, वाकी बहुत स्थिति आदि होव तो ताकों स्थितिकांडादिकरि 
घटावे । जहां अन्तर्महुतेल्थिति रहै, तब कृतकृत्य वेदकसम्यरदुष्टो 
होय । बहुरि मनुक्रमतें इन मिषेकनिका नाश करि क्षायिक सम्बन्दष्टी 
हो है। सो यहु प्रतिपक्षी कर्मके अभावतें निर्मल है था मिच्यात्वरूप 
रंजनाके अच्चायतें वीतराग है। याका नाश न होथ। जहाँतें उपज 
तहाँतें सिड अवस्था पर्यन्त याका सद्भाव है। ऐसे क्षाविक सस्यक्‍त्वका 
इबरूप कहा । ऐँसे तोत भेद सम्यकत्वके हैं । 


शैकाल' पबिकार डश्श 


बहुरि अनन्तानुवंधी कपायंकी संम्यवत्व होतें दोगय अक्स्या हो 
हैं। के तो अप्रशस्त उपशम हो है, के चिसंयोगन हो है। तहाँ जो करण- 
करि उपशम विधानतें उपलगभ होय ताका ताम प्रशस्त उपशम है। 
उदयका अभाव ताका नाम अप्रशस्त उपशम है। सो अनन्तानुवंधीका 
उपशम तो होय ही नाहीं, अन्य मोहकी प्रकृतीनिका हो है। बहुढि 
इसका अप्रसस्त उपशम हो है। अहुरि जो तोन करणकरि अननन्‍तामु-« 
बंधीनिके परमाणनिकों अन्य चारित्रमोहकी प्रकृतिरुप परिणमाय 
तिस की सत्ता नाश करिए, ताका नाम विसंयोजन है। सो इनविषें 
प्रथमोपशम सम्यकत्वविषें तो अनन्‍्तानुबंधी अप्रद्मास्त उपक्वम ही है। 
बहुरि द्वितीयोपशम सम्यवत्वकी प्राप्ति पहिले अनन्तानुबंधोका विसं- 
योजन भए ही ट्टोय; ऐसा नियम कोई आचार्य लिखें हैं, कोई नियम 
नाही लिखें हैं। बहुरि क्षयोपशम सम्यक्त्ववि्ष कोई जीवक अप्रश्षस्त 
उपक्षस हो है वा कोईक विसंगोजन हो है। बहुरि क्षामिक सम्गकत्व है 
सो पहले अनस्तानुबंधीका विसंयोजन भए ही हो है, ऐसा जानना । 
यहां यह विश्येष है--जो उपहामम क्षयोपशम्त सम्यवत्वीक अनन्तानुयंधी 
का विसंयोजनतें सला नाश भया था, बहुरि वह मिथ्यात्वविषें आबे 
तो अनन्तानुबधी बंध करे, तहां बहुरि वाकी सत्ताका सद्भाव हो है । 
अर क्षायिकसम्यरदुष्ठी मिथ्यात्वविध आव॑े नाही, तानें वा अनंकानु- 
बंधीकी सता कदाचित्‌ न होय । 

यहाँ प्रदन--ज्रो अनंतानुबंधी तो चारित्रमोहकों श्रकृति है सो 
कारितबकों घाते, याकरि सम्मकत्वका घात केसे सम्भव ? 

ताका समाधान--अनन्तानुवंधी के उदयतें कोघ्ादिख्प परियातर 
हो हैं, किछु अत्तत्म अद्धान होता नाहीं। तातें अनस्तानुजंधी चारिषही- 
को बाते है, सम्वकत्वकों नाहीं धातें हैं। सो परसार्थतें है तो ऐसे ही 
फरूतु अमन्ताधुवंधीके उदयतें जैसे कोधादिक हो हैं, तेसे क्रोधविक 
सम्मक्त्व होते न होंग। ऐसा निमिश नैमित्तिकपता पाइए है। जेखें 
असपनाकोी भातक तो स्थावरप्रकृतिही है परन्तु कसपता होतें एकेकिम 
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जाति प्रकृतिका भी उदय न होय, तातें उपचारकरि एकेल्दिय प्रकृति- 
को भी च्सपताका घातकपना कहिए तो दोष नाहीं। तेसें सम्यकत्थका 
घातक तो दर्शनमोह है परन्तु सम्यक्त्व होतें अनन्तानुदंधी कथामनिका 
घातकपना कहिए तो दोष नाहीं । 

बहुरि यहाँ प्रषन--जो अनन्तानुवंधी चारित्रहीकों भाते है तो 
याके गए किछू चारित्र भया कहो। असंयत गुणस्थानवियें असंयम 
काहेकों कहो हो ? 

ताका समाधान--अनन्तानुबंधी आदि भेद हैं, ते तीब् मंद- 
कथायकी अपेक्षा नाही हैं। जातें मिथ्यादुष्टीक तोन्न कषाय होतें वा 
मंदकषाय होतें अनन्तानुबंधी आदि ज्यारोंका उदय युगपत्‌ हो है। तहाँ 
अयारोंके उत्कृष्ट स्पद्धंक समान कहे हैं। इतना विशेष है--जो अनन्ता- 
सुबंधीके साथ जैसा तीव्र उदय अप्रत्याब्यानादिकका होय, तैसा ताकों 
गए ने होय । ऐसे ही अप्रत्यद्यानकी साथि ज॑सा प्रत्याख्यान संज्वलन 
का उदय होय, तेसा ताकों गए न होय । बहुरि जैसा प्रत्याब्यानको 
साथि संज्वलनका उदय होय, तेसा केवल संज्वलनका उदय न होय। 
तातें अनन्तानुबंधीके गए किछू कथायनिकी मंदता तो दो है परन्तु 
ऐसी भमन्दता न हो है, जाकरि कोई चारित्र नाम पाये । जाते कषाय- 
निके असंख्यात लोकप्रमाण स्थान हैं। तिनवियें सर्वत्र पूर्वेस्थानतें 
उत्तरस्थानविषें मंदता पाइए है परन्तु व्यवह्ारकरि तिन स्थानवियें 
तीन मर्यादा करी । आविके बहुत स्थास तो असंयमरूप कहे, पीछें 
केतेक देशसंय मरूुप कहे, पीछें केतेक सकलसंयमरूप कहे , तिनवियें 
अश्म सुणस्थानते लयाय चतुर्थ भुणस्थान पर्यन्त जे कथायके स्थान हो 
हैं के सर्व असंबमहोके हो हैं। तातें कषायनिकी मंदता होतें भी चारिभ 
नाम ते थावे है। यद्यपि परमायतें कवायका घटना चारिनका अंश है, 
सभापि व्यवहारते जहां ऐसा ककासनिका घटना होवय, जाकरि आयक- 
धर्म वा भुनिधर्मका जंगीकार होय, तहां ही चारिन्र नाम पावे है । खो 
अहंगमवियें ऐसे कथाय भर्टे नाहीं, ताते यहां जसंगम कहा है । 
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कबायनिका अधिक हीनपना होतें भी जैसे प्रमतादियु जंस्थांननिवियें 

सर्वत्र सकलसंबस हो नाम पाये, तेसें मिथ्यात्यादि असंबंतपय॑त 

दे कि त अज साम पाजे है। सर्वे असंगममकी समानता से 
] 


बहुएि वहां प्रदन--भो अनन्तानुबन्धी सस्यकक्‍रंवयकों न भाते है 
वो याके उदय होतें सम्यवत्वतें भ्रष्ट होब सासादन गुणस्थानकों कैसे 
पाषे है ? 

ताका समाधान--जैसे कोई मनुष्यपर्याव नाशका कारण तीज- 
रोग प्रगट भया होय, ताकों मनुष्यपर्यायका छोड़नहा रा कहिए । वहुरि 
मनुष्यपना दूर भए देवादिपर्याय होय, सो तो रोग अवस्थाविषें न 
भया। इहां मनुष्यहीको आयु है। तैसें सम्यक्त्वके नाशका कारण 
अनन्तानुबंधोका उदय प्रगट भया, ताकों सम्यकस्वका विरोधक 
सासादन कह्या । बहुरि सम्यवत्वका अभाव भए मिथ्यात्व होय सो तो 
सासादनविषें न भया । यहां उपदमसम्यक्त्वही का काल है, ऐसा 
जानता । ऐसे अनन्तानुबन्धो चतुष्कको सम्यक्त्व होतें अवस्था हो है, 
तातें सात प्रकृतीनिके उपशमादिक्तें भी सम्यकक्‍त्वकों प्राप्ति कहिए 
ही है। 

बहुरि प्रशन--सम्यक्त्वमा्गंणाके छह भेद किए हैं, सो कंसें हैं ? 

ताका समाधान--सम्यक्त्वके तो भेद तीन ही हैं। बहुरि 
सम्यक्त्व का अभावरूप मिथ्यात्व है। दोऊनिका मिश्रभाव सो मिथ 
है! सम्यवत्वका घातकभाव सो सासादन है। ऐसे सम्पकत्व मार्ग गाकरि 
जीवका विचार किए छह भेद कहे हैं। यहाँ कोई कहै कि सम्यकक्‍्तवतें 
भ्रष्ट होय मिथ्यात्वविषें आया होय, ताकों मिथ्यात्वसम्यक्त्व कहिए । 
सो यहु असत्य है, जातें अभव्यक॑ भी तिसका सद्भाव पाइए है । बहुरि 
मिथ्यात्वसम्यक्त्व कहना ही अश्लुद्ध है। जैसें संयममार्गणावियें असंयम 
कटा, भव्यमार्यणावियें अभव्य कह्या, तेसें ही सम्वकक्‍त्वमार्मंजाविषें 
मिश्यात्य कह्ढा है। मिब्वात्वकों सम्पक्त्वका भेद न जानता । सम्यक्त्व 
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अपेक्षा विचार करते केई जीवनिके सम्पक्त्वका अभाव भासे तहां 
जिव्मात्व पाइए है, ऐसा अर्थ प्रगट करनेंके अथि सम्पवत्मार्थ णादविशे 
सिव्यात्त कहा है। ऐसे हो सासादन मिथ्र भी सम्पक्‍त्वके धेद नाह़ीं 
हैं। सम्यकत्वके भेद तीन ही हैं ऐसा जानना यहां कर्मके उपशमाविकत्ें 
जफ्लसादिक सम्यकक्‍त्व कहे, सो कर्मेंका उपशमादिक बाका किया होता 
नाहों । यहु तो तत्वश्रद्धान करनेका उद्यम करे, तिसके निमित्तें 
स्वमेव कर्मका उपशमादिक हो है। तब याक॑ तत्वश्रद्धान की भ्राप्सि 
हो है, ऐसा जानता । या प्रकार सम्यक्त्वके भेद जानने । ऐसे सम्य- 
रदकसेनका स्वकूप कह्या । 


सम्यक दर्दान के श्राठ भंग 
बहुरि सम्यग्दर्शनके आठ अंग कहे हैं। निःशांकितत्व, नि:कांक्षि- 
तत्व, निविचि कित्सत्व, अमूढदृष्टित्व, उपवृहण, स्थितिकरण, प्रभा- 
वना, वात्सल्य । तहां भयका अभाव अथवा तत्वनिविषें संशयका 
अभाव, सो निःशांकितत्व है। बहुरि परद्रव्यादिविषें रागरूप वांछाका 
अभाव, सो नि:कांक्षितत्व है। बहुरि परद्वव्यादिविषें द्वेषरूष ग्लानिका 
अभाव, सो निविचिकित्सव है। बहुरि तत्वनिविषें वा देवादिकविषें 
अन्यथा प्रतीतिर्प मोहका अभाव, सो अमूढदृष्टित्व है। बहुरि आत्म- 
धर्मका वा जिनधर्मका बधावना, ताका नाम उपवृ्‌ हण है। इसहो 
अंगका नाम उपगृहन भी कहिए है। तहां धर्मात्मा जोबनिका दोष 
ढॉकना ऐसा ताका अर्थ जानना । बहुरि अपने स्वभावविषें जिनधर्से- 
विषें आपकों वा परकों स्थापन करना, सो स्थितिकरण है। बहुरि 
अपनें स्वरूपकी वा जिनधमंकी महिमा प्रगट करना, सो प्रभावना है। 
बहुरि स्वरूपविंषें वा जिनधर्मेविषें वा धर्मात्मा जीवनिविषें अतिप्रीति 
भांग, सो वास्सल्य है। ऐसे ए आठ अग जाननें। जैसें मनुष्य शरीरके 

हस्तपांदांदिक अग॒ हैं, तैसे ए सम्यक्त्थके अ ग हैं । 
यहाँ प्रन्‍न--जो केई सम्यक्त्वी जीवनिके भी भय इच्छा ग्लानि 


मजना अधिकार डंश्श 


भादि पाइए है अर केई मिथ्यादुष्टीके न पाइए है, तातें निःशंकि तादिक 
भग सम्यंक्त्वके कैसे कहो हो ? 

ताका समाधान--जैसें मनुष्य शरीरके हस्तपादादि अंग कहिए 
है, तहां कोई मनुष्य ऐसा भी होय, जाके हस्तपादांदिवियें कोई अंग 
न होय । तहां वा मनुष्यशरोर तो कहिए परन्तु तिनि अंगनि बिना 
वह शोभ।यमान सकल कार्यकारो न होय । तैसे सम्यक्‍त्वके निःशांकि- 
तादि अंग कहिए है, तहां कोई सम्पक्ती ऐसा भी होय, जाके 
निःशांकितत्वादिविषें कोई अंग न होय । तहां वाके सम्यक्त्व तो 
कहिए परन्तु तिनि अंगनिबिना वह निर्मेल सकल कार्यकारी न होय | 
बहुरि जैसे बांदरेक॑ भी हस्तपादादि अंग हो हैं परन्तु जैसे मनुष्यके 
होंय, तैसें न हो हैं। तैसें मिथ्यादुष्टी निके भो व्यवहा ररूप निःशंकिता- 
दिक अंग हो हैं परन्तु जेसें निश्चियकी सापेक्ष लिए सम्यकत्वीक॑ होंय 
तैसें न हो हैं। बहुरि सम्पकत्वविषषें पच्चीस मल कहे हैं--आठ 
शंकादिक, आठ मद, तीन मूढ़ता, घट अनायतन, सो ए सम्पमत्वीक 
न होंय। कदाचित्‌ काहूक॑ कोई लागे सम्यक्‍त्वका स्वथा नाश न हो 
है, तहां सम्यक्त्व मलिन ही हो है, ऐसा जानना। बहु “गाल ल। 


